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ଭୂମିକା 


ସମୟବିଶେଷରେ ପରିବର୍ଭନଶୀଳ ସମାଜ ଜୀବନରେ ବହୁବିଧ ଭାବଭାବନା, ରୀତିନୀତି, 
ଆଦର୍ଶ, ମତବାଦର ଉପ୍ପରି ହୋଇଛି। ସାହିତ୍ଯ-ସ୍ରଷ୍ଟାମାନଙ୍କ ସୃଷ୍ଟିରେ ସେମାନଙ୍କ ସମୟ ଓ 
ସମାଜ ଅନୁସାରୀ ଚିନ୍ତାଦର୍ଶ ପ୍ରକାଶ ପାଇବା ସ୍ଵଭାବସିଦ୍ଧ । ଓଡ଼ିଆ ଗଳ୍ପକୁ ଲୋକାଭିମୁଖୀ ଓ 
ସମୟୋପଯୋଗୀ କରିବା ନିମିତ୍ତ କ୍ଷୁଦ୍ଗଛ ସ୍ରଷ୍ଟା ଜାତୀୟ, ଅନ୍ତର୍ଜାତୀୟସ୍ତରରେ ସଂଘଟିତ ମତ, 
ଆଦର୍ଶ, ଘଟଣାବଳୀ ଆଦିକୁ ଅବଲନ୍ବନ କରିଥିଲେ ବି ନିଜ ଚିନ୍ତାଚେତନାରେ ଏସବୁକୁ ବିଗାର 
ବିଶ୍ଲେଷଣ କରି ଗଛ ରୂପ ଦେଇଛି ଗାଳିକ ତା”ର ଚିନ୍ତାଧାରାକୁ ବ୍ଯକ୍ତ କଲାବେଳେ ନିଜ 
ସାମାଜିକ ରୁଚି ଓ ପରିବେଶ ପ୍ରତି ଧ୍ଯାନଶୀଳ ହେବା ନିଷ୍ଠାପର ସାହିତ୍ୟକର ନିଦର୍ଶନ | ପୁନଶ୍ଚ 
ପ୍ରତ୍ୟେକଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀରେ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ରତା ରହିବା ସ୍ଵାଭାବିକ | ଗାନିକଙ୍କ ଟିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ରୟ 
ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗଛ୍ଧଧୀରାରେ କେବଳ ପରିବର୍ଭନ ଆଣିନି, ନାନାଭାବରେ ଏହାକୁ ମହିମାନନିତ କରିଛି | 


ଲୋକକାହାଣୀର ଅଲୌକିକତା ପରିବର୍ଭେ ବାସ୍ତବତାକୁ ନେଇ ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗଛର ଉତ୍ପତ୍ତି 
ଓ ଅଭିବୃଵ୍ଧି ସାଧୂତ ହୋଇଛି ପ୍ରାଥମିକ ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ସାମାଜିକ ବାସ୍ତବତାର ସ୍ୁଳ ରୂପ ଓଡ଼ିଆ 
କ୍ଷୁଦ୍ରଗଛରେ ପ୍ରକାଶ ପାଇବା ସହ ଆଦର୍ଶକୁ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦିଆଯାଇଛି। ପାପ କଲେ ପ୍ରାୟଶ୍ଚିତ 
କରିବା ନିଶ୍ଚିତ ହୋଇଛି । ସମୟ କ୍ରମେ ଓଡ଼ିଆ ଗଳ ବାସ୍ତବତା ସଙ୍ଗେ ନିବିଡ଼ତା ସ୍ଥାପନ 
କରିଛି | ପ୍ରାଥମିକ ସମୟର ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗନ ସମାଜକୈନ୍ଦିକ ହୋଇଥବା ସମୟରେ ପରକାଳରେ 
ବ୍ୟକ୍ତି ଓ ଆତ୍ମମଣିଷ ଏହାର ମୁଖ୍ୟ ଆକର୍ଷଣର କେନ୍ଦ୍ରବିନ୍ଦୁ ପାଲଟିଛି | ମନୁଷ୍ୟ ଆତ୍ମଅନୁଶୀଳନ 
କରିଛି, ନିଜର ସାମର୍ଥ୍ୟକୁ କଳିଛି। ଭାଗ୍ୟ, ଭଗବାନଙ୍କୁ ବାଦ୍‌ ଦେଇ ଆପଣାର ଅଧ୍‌କାର ପ୍ରତି 
ସଚେତନ ହୋଇଛି ଏବଂ ନିଜର ହକ୍‌ ପାଇଁ ସେ ସ୍ବର ଉତ୍ତୋଳନ କରିଛି। ଅତ୍ଯାଗାରିତ 
ମନୁଷ୍ୟ ଅତ୍ୟାଗ୍ରୀ ବିରୋଧରେ ଯେଉଁ ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ପ୍ରକାଶ କରିଛି ତହିଁରୁ ସମାଜବାଦୀ ବାସ୍ତବତା 
ଜନ୍ମ ନେଇଛି । ଚନ୍ଦ୍ରଶେଖର ନନ୍ଦ, ଲକ୍ଷ୍ମୀକାନ୍ତ ମହାପାତ୍ର ଭଗବତୀ ଚରଣ ପାଣିଗ୍ରାହୀ ଆଦି 
ଗାନିକଙ୍କ ସୃଷ୍ଟି ସମାଜବାଦୀ ବାସ୍ତବତାକୁ ସ୍ପଷ୍ଟ ରୂପେ ଦେଇନାହିଁ ହେଲେ, ପରବର୍ଭୀକାଳରେ 
ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦ ରାଉତରାୟ, ରାମପ୍ରସାଦ ସିଂହ, ମନମୋହନ ମିଶ୍ର, ଅନନ୍ତ ପଟ୍ଟନାୟକ ପ୍ରମୁଖ ଗଳ୍ପ 
ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କୁ ଏ ଦିଗରେ ଲେଖନୀ ଚଳାଇବାକୁ ଅନୁପ୍ରାଣିତ କରିଛି । ଅନେକ ଗଳ୍-ସ୍ତଷ୍ଟା ପ୍ରଥମେ 
ସମାଜବାଦୀ ବାସ୍ତବତା ପ୍ରତି ମନ ବଳାଇଥଲେ ମଧ୍ଯ ପରକାଳରେ ଏଥରୁ ଦୂରେଇ ଯାଇଛନ୍ତି 
ଓଡ଼ିଶାର ଜନଜୀବନ ଓ ସଂସ୍କୃତିରେ ପ୍ରତିହିଂସା, ପ୍ରତିବାଦ ପରିବର୍ଭେ ଉଦାରତା, ସହନଶୀଳତାର 
ଅଧୂକ୍ୟ ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ । ଜନମାନସର ବାସ୍ତବତା ପ୍ରତି ବିଶ୍ବସ୍ତଭାବ ପୋଷଣ କରି ଓଡ଼ିଆ 
ଗାଳିକ ତା” ର ସୃଷ୍ଟିକୁ ଲୋକପ୍ରିୟ କରିବା ପାଇଁ ଧ୍ୟାନଶୀଳ ହୋଇଛି | ତେଣୁ ସମାଜବାଦୀ ବାସ୍ତବବାଦ 
ତୁଳନାରେ ସାମାଜିକ ବାସ୍ତବତାର ସ୍ଵରୂପ ଓଡ଼ିଆ ଗଛରେ ବହୁଳଭାବେ ସ୍ଥାନ ପାଇଛି 


ନାରୀକୁ ପୁରୁଷ ସହ ସମାନ ସୁବିଧା ସୁଯୋଗ ପ୍ରଦାନ କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ନାରୀବାଦ 
ପ୍ରଥମେ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ରାଷ୍ଟ୍ରରେ ଜନ୍ମ ନେଇଛି | ଶିକ୍ଷିତ-ଅଶିକ୍ଷିତ, ଧନୀ-ନିର୍ବନ, ଶ୍ଵେତାଙ୍ଗ-କୃଷ୍ଣବର୍ଣ 


Digitized by PPRACHIN, SOA 
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ଆଦି ବିଭେଦ ଓ କେତେକ ମତ ନାରୀମାନଙ୍କୁ ସମାନ ସୁବିଧା ଦେବାରେ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ସାଜିବା ଓ 
ନାରୀ ପ୍ରଗତିର ମୌଳିକ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟକୁ କଦର୍ଥ କରିବା ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ନାରୀବାଦ ବିଭିନ୍ନ ପର୍ଯ୍ୟାୟ 
ଦେଇ ଅଗ୍ରସର ହୋଇଛି। ନାରୀର ଉଜନ୍ନତିକନେ ନାରୀବାଦ ପ୍ରଥମେ ଜନ୍ମ ନେଇଥିଲେ ମଧ୍ଯ 
ପରକାଳରେ ଏହା ମାନବବାଦର ବିକାଶକୁ ପ୍ରୋତ୍ସାହିତ କରିଛି । ନାରୀ ପୁରୁଷର ପ୍ରତିଦୃନ୍ଦ୍ରୀ 
ନୁହେଁ କିମ୍ବା ପୁରୁଷକୁ ତା'ର ନାଯ୍ୟ ଅଧ୍ୁକାରରୁ ବଞ୍ଚତ କରିବା ନିମିତ୍ତ ନାରୀବାଦ ଅଭିପ୍ରେତ 
ନୂୁହେଁ। ନାରୀ, ପୁରୁଷର ଆପୋସ ବୁଝାମଣା ହିଁ ମାନବ ସମାଜର ପ୍ରଗତିରେ ସହାୟକ ହୁଏ | 
ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ନାରୀବାଦୀ ଚେତନାର ବିବିଧ ରୂପ ଓଡ଼ିଶାରେ ଏତେ ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏନାହିଁ; କାରଣ 
ସେସବୁ ରାଷ୍ଟ୍ରର ସମାଜ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଓଡ଼ିଶାଠାରୁ ଭିନ୍ନ । ଓଡ଼ିଆ ଗଳ୍ପସୃଷ୍ଟିର ଆଦ୍ୟାବସ୍ଥାରେ ନାରୀର 
ଦୁଃଖଯନ୍ତ୍ରଣୀ ଓ ତା'ର ବାହ୍ୟରୂପକୁ କେବଳ ଚିତ୍ରଣ କରାଯାଇଥୂଲା| ପରବର୍ଭୀ ସମୟରେ ତା'ର 
ଅନ୍ତର୍ବେଦନା ଓ ମନୋଭାବକୁ ଦର୍ଶାଇ ଦିଆଯାଇଛି। କେତେକ ଓଡ଼ିଆ ଗଳସ୍ରଷ୍ଟା ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ 
ଚିନ୍ତାଦର୍ଶ ଅନୁକରଣରେ ନାରୀସ୍ବାତନ୍ତ୍ୟର ନୀ ନେଇ ତା' ମନର ଯୌନ ସ୍ବେଛାରାରିତାକୁ ବର୍ଣ୍ଣନା 
କରୁଛନ୍ତି। ସ୍ଵାଧୀନତା ବାହାନାରେ ପୁରୁଷ ବା ନାରୀର ସ୍ବୈରଗରିତାକୁ ଦର୍ଶାଇବା ମାନବସମାଜ 
ପାଇଁ କଦାପି ଶୁଭଙ୍କର ନୂହେଁ। 

ସମାଜର ଅସ୍ପଶ୍ୟ ବା ନୀଚ ଜାତିର ମନୁଷ୍ୟ ପ୍ରଥମେ ଦଳିତ ଭାବେ ବିବେଚିତ ହେଉଥଲେ। 
ପରକାଳରେ ଦଳିତ କୌଣସି ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଜାତି ମଧ୍ୟରେ ଆବଦ୍ଧ ନ ହୋଇ ବ୍ଯାପକ ଅର୍ଥରେ 
ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇଛି । ସାମାଜିକ, ଧାର୍ମିକ, ଆର୍ଥିକ, ସାଂସ୍ଟତିକ ଇତ୍ୟାଦି ବିଭିନ୍ନ ଦି ଦିଗରୁ ଅବହେଳିତ 
ମନୁଷ୍ୟକୁ ଦଳିତ ଶ୍ରେଣୀଭୁକ୍ତ କରାଯାଇଛି | ୧୯ ୫୦ ମସିହା ପରବର୍ଭୀ ସମୟରେ ଭାରତରେ 
ଦଳିତ ସାହିତ୍ୟ ବେଶ୍‌ ପରିଚିତି ଲାଭ କରିଛି। ମାତ୍ର ସ୍ଵାଧୀନତା ପୂର୍ବବର୍ଭୀ ଓଡ଼ିଆ ଗଳ୍ପରେ 
ନିଷ୍ପେଷିତ ବା ଦଳିତ ମଣିଷର ଦୁଃଖଯନ୍ତ୍ରଣା ଓ ତା'ର ସମସ୍ଯାର ନିରାକରଣ ସଂପର୍କରେ 
ଗାଳିକମାନଙ୍କ ଲେଖନୀ ନିରବ ନ ରହି ନିରଳସ ସାଧନା ଜାରି ରଖିଛି। 


ସେହିପରି ଅଗମ୍ୟ ପାହାଡ଼, ଜଙ୍ଗଲର ଆଦିମ ଅଧୁବାସୀ ଆଦିବାସୀଙ୍କ ଜୀବନ, ଜୀବିକା 

ଓ ସଭ୍ଯ ସମାଜର ମଣିଷଙ୍କ ସ୍ଵାର୍ଥପରତା ଯୋଗୁଁ ସେମାନେ ଶିକାର ହେଉଥିବା ଶୋଷଣ, 
କଷଣକୁ ମଧ୍ଧ ଏହି ଗ୍ରନ୍ଧରେ ଦର୍ଶାଇ ଦିଆଯାଇଛି ଗ୍ରାମବହୁଳ ଓଡ଼ିଶା ତଥା ଭାରତର ଜୀବନ 
ଗାଁରେ ହିଁ ବିଦ୍ୟମାନ! ଗାଁର ଉନ୍ନତି ବିନା ଓଡ଼ିଶାର ପ୍ରଗତି କଥା କେବେ ଚିନ୍ତାକରାଯାଇ ନ 
ପାରେ | ଗାଁର ଭାଇଗ୍ରା, ବାଦବିବାଦ, ନିମ ବା ଦରିଦ୍ର ଶ୍ରେଣୀୟ ମଣିଷଙ୍କ ଅଭାବ, ଅସୁବିଧା 
ବହୁଳ ଭାବେ ପ୍ରାଥମିକକାଳ ଓଡ଼ିଆ ଗଳ୍ପର ପ୍ରସଙ୍ଗ ହୋଇଛି | ଜୀବିକାନିର୍ବାହ ଅବା ବିଳାସବ୍ୟସନ 
ପାଇଁ ଯେଉଁମାନେ ସହରାଭିମୁଖୀ ହେଉଛନ୍ତି ସେମାନେ ପୁଣି ନିଃସଙ୍ଗତା, ଅସହାୟତା ବା ଉପଭୋଗୀ 
ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ନିର୍ମମ ଭାବେ ଶୋଷିତ ହୋଇ ଗାଁକୁ ଝୁରିବା ଅବା ଫେରିବାର ଦୃଶ୍ୟ ଆଧୁନିକ 
ଓଡ଼ିଆ ଗଳ ରଚନାକୁ ବେଶ୍‌ ମାର୍ମିକ କରିଛି। ଏସବୁର ବର୍ଣ୍ଣନା ବିଭିନ୍ନ ଗାଳିକଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଯେଉଁ 
ଚମକ୍କାରିତା ଲାଭ କରିଛି ତାହା ଏହି ଆଲୋଚନା ପୁସ୍ତକରେ ବିନ୍ଯାସିତ । ପରିଶେଷରେ 
ନୂଆଦିଲ୍ଲୀସ୍ଥିତ କୁନାଲ ବୁକ୍ଟର ସ୍ଵତ୍ବାଧ୍ଵକାରୀ ଶ୍ରୀ ପ୍ରେମ ସିଂହ ବିଶ୍ଵ ଉକ୍ତ ଆଲୋଚନା ଗ୍ରନ୍ମର 
ପ୍ରକାଶନ ଦାୟିତ୍ବ ନିର୍ବାହ କରିଥିବାରୁ ଇତ୍ୟବସରରେ ତାଙ୍କୁ ଆନ୍ତରିକ ଧନ୍ୟବାଦ ଜ୍ଞାପନ କରୁଛି | 
ଡକ୍ଟର ଟିତ୍ତ ରଂଜନ ପଶ୍ଡା 
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ସୂଚୀପତ୍ର 


୧. ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦଗନ-ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିରେ ବାସ୍ତବବାଦ ୧ 
୨ . ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗରେ ନାରୀ ଓ ନାରୀବାଦ ୩୬ 
୩. ଦଳିତ ଓ ସ୍ବାଧୀନତା ପୂର୍ବବର୍ଭୀ ଓଡ଼ିଆ ଗାଳିକ D୮ 
୪. ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗନସ୍ଷ୍ଟାଙ୍କ ସୃଷ୍ଟିରେ ଆଦିବାସୀ ୧୧୪ 
୫. ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦଗନ ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ କୃତିରେ ଗ୍ରାମ୍ୟଚେତନା ୧୩୦ 
ସହାୟକ ଗ୍ରନ୍ଛ 
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e 
ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗଳ ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିରେ ବାସ୍ତବବାଦ 


ସମୟର ପ୍ରଭାବରେ ବିଭିନ୍ନ ଚିନ୍ତାଚେତନା ବା ବାଦର ବିକାଶ ସାହିତ୍ୟରେ 
ପ୍ରତିଫଳିତ ହୋଇଛି । ଉନବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀରେ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଦେଶଗୁଡ଼ିକରେ ନାନାପ୍ରକାର 
ଜ୍ଞାନକୌଶଳ, ଭାବଭାବନାର ପ୍ରକାଶ ଯୋଗୁଁ ବ୍ୟକ୍ତି ସଚେତନତା ବୃଦ୍ଧି ପାଇଛି। 
ରୋମାଣ୍ଡିକ କଳ୍ପନା ଓ ଶୁଷ୍ମ ଆଦର୍ଶଠାରୁ ମୁହଁ ଫେରାଇ ନେଇ ମନୁଷ୍ୟ ବାସ୍ତବିକତା 
ପ୍ରତି ମନ ବଳାଇଛି। ନୂତନ ଆବିଷ୍କାର ଓ ଉଦ୍ଭାବନ ବାସ୍ତବବାଦୀ ଚିନ୍ତାଧାରାକୁ 
ଦୃଢ଼ୀଭୂତ କରିବାରେ ସହାୟକ ହୋଇଛି। ଜ୍ଞାନ, ବିଜ୍ଞାନର ପ୍ରଚାରପ୍ରସାର ହେବା 
ଦ୍ଵାରା ମନୁଷ୍ୟର ଅବାସ୍ତବ ଧାରଣା ଓ ମାନବିକତା ବିହୀନ ଆଦର୍ଶର ଅବସାନ ଘଟିଛି। 
ସେ ତା'ର ଅଜ୍ଞତା ଓ ଦୁଃଖର କାରଣ ନିରୂପଣ କରିଛି | ବିବିଧ ରାଜନୈତିକ ମତବାଦର 
ପରିପ୍ରକାଶରେ ବ୍ୟକ୍ତି ତା'ର ଅଧୁକାର ପ୍ରତି ସଜାଗ ହୋଇଛି | ପୁନଶ୍ଚ କଳକାରଖାନାର 
ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଫଳରେ ମାଲିକଙ୍କ ଶୋଷଣର ଶିକାର ହୋଇ ଶ୍ରମିକ, ମୁଲିଆଙ୍କ ନିର୍ଯାତନା 
ବୃବ୍ଧି ପାଇଛି। ଶିଳ୍ପ ସଭ୍ୟତା ପାଇଁ ସହରୀକରଣ ବ୍ୟାପକ ରୂପ ନେଇଛି । ସାଧାରଣ 
ଲୋକ ଜୀବିକା ଅର୍ଚ୍ଚନ ନିମିତ୍ତ ଗ୍ରାମ ତ୍ୟାଗ କରି ସହରାଭିମୁଖୀ ହୋଇଛନ୍ତି । ସହରରେ 
ସ୍ଵଜ୍ପ ବେତନ, କଠିନ ପରିଶ୍ରମ, ବାସଗଧହର ଅଭାବ, ଅସ୍ବାସ୍ଥ୍ୟକର ପରିବେଶରେ ବସତି, 
କ୍ଷୁଧା, ବ୍ୟାଧ୍ୂ ଆଦି ଦରିଦ୍ର ଲୋକଙ୍କ ଜୀବନକୁ ଦୁର୍ବିସହ କରିବା ସଙ୍ଗେ ସେମାନଙ୍କ 
ମନରେ ଶୋଷକ ଗୋଷ୍ଠୀ ପ୍ରତି ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ଜାତ କରାଇଛି। ଯାହାର ଫଳସ୍ବରୂପ ବ୍ଯକ୍ତି 
ବାସ୍ତବତାର ଆଇନାରେ ନିଜର ଦୟନୀୟ ରୂପକୁ ଦେଖୁ ସମସ୍ଯା ସମାଧାନ ଦିଗରେ 
ମନବଳାଇଛି | ଏହି କାଳରେ ମାର୍କ୍ସସ ଓ ଏଙ୍ଗେଲସ୍‌ଙ୍କ ପୁଞ୍ଜିବାଦ ବିରୋଧୀ ମତବାଦ, 
ରୁଷ ବିପୃବ, ଡାରଉଇନ୍‌ଙ୍କ ବିବରଇ୍ଁନବାଦ, ଆଲୋକଚିତ୍ରର ଉଦ୍ଭାବନ, 
ମନୋବିଜ୍ଞାନର ପ୍ରଭାବ ବାସ୍ତବବାଦର ଅଭିବୃଦ୍ଧିରେ ପ୍ରେରଣାର ଉତ୍ସ ହୋଇଛି । 

ସମାଜର ସତର୍କ ପ୍ରହରୀ କଳା, ସାହିତ୍ୟର ଶିଳ୍ପୀ ଏହି ସମୟରେ ବାସ୍ତବବାଦ 
ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟି ନିବଦ୍ଧ କରିଛନ୍ତି। ଉନବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀରେ ଫ୍ରାନ୍ଵର କେତେକ ଶିଳ୍ପୀ ନିଓଙ୍କାସିକାଲ 
ଚିତ୍ର ଅନୁକରଣରେ ଆଦର୍ଶବାଦଠାରୁ ବାସ୍ତବବାଦକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଛନ୍ତି | ଏଡମଣ୍ଡ ଦେ 
ଗନ୍କୁର୍ଟ ସେମାନଙ୍କୁ ରିଅଲିଜିମ୍‌ ନାମରେ ନାମିତ କରିଛନ୍ତି। ୧୮୫୫ ମସିହାରେ 
ଏକ ଚିତ୍ର ପ୍ରଦର୍ଶନୀରେ ଶିଳୀ Gustave Courbet ତାଙ୍କ ଚିତୃଗୁଡ଼ିକର ଷ୍ଟଲ୍‌ ସମ୍ମୁଖରେ 
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୨ ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦଗଳ ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ର୍ଯ 


‘Du Realisme?’ ଲେଖ ନିଜକୁ ରିଅଲିଷ୍ଟ ବୋଲି ଦାବି କଲେ | ଶିଳ ସଭ୍ୟତାରେ 
ଶ୍ରମିକଙ୍କ ଦୂରବସ୍ଥା, ନିଷ୍େଷିତଙ୍କ ଦୁଃଖ ଯନ୍ତ୍ରଣା ତଥା ସାଧାରଣ ମଣିଷର ଜୀବନଚିତ୍ର 
ତାଙ୍କ ତୂଳୀରେ ରୂପ ନେଇଥୁଲା। କର୍ବେଟଙ୍କ ଏହି କଥାକୁ ସେତେବେଳେ କେହି 
ଗୁରୁତ୍ଵ ନଦେଇ କେତେକ ତାଙ୍କୁ ସୋସିଆଲିଷ୍ଟ ଭାବେ ଅଭିହିତ କରିଥିଲେ। ସେ 
କିନ୍ତୁ ନିଜକୁ କେବଳ ସୋସିଆଲିଷ୍ଟ୍‌ ନୁହେଁ ଡେମୋକ୍ରାଟ, ରିପବିିକାନ୍‌ ବିପୃୁବର ସମର୍ଥକ 
ଏବଂ ସର୍ବୋପରି ବାସ୍ତବବାଦୀ ତଥା ବାସ୍ତବ ସତ୍ୟର ଜଣେ ବିଶ୍ଵସ୍ତ ବନ୍ଧୁ ଭାବେ 
ଘୋଷଣା କରିଥଲେ | ତାଙ୍କ ଚିତ୍ରରେ ପ୍ରକୃତିର ସୂକ୍ଷ୍ମ ପର୍ଯ୍ୟବେକ୍ଷଣ ସହ ୧୮୪୮ର 
ରାଜନୈତିକ ପ୍ରଭାବ ଓ ସମାଜ ସଂସ୍କାର ମଧ୍ଯ ସ୍ଥାନ ପାଇଥିଲା! 


୧୮୫୬ ମସିହା ନଭେମ୍ବରରେ ଏଡମଣ୍ଡ ଡୁରାଣ୍ଡି *ଜealisme’? ନାମରେ 
ଏକ ସାହିତ୍ୟ ପତ୍ରିକା ପ୍ରକାଶ କଲେ | ପତ୍ରିକାଟିର ମାତ୍ର ଛଅଟି ସଂଖ୍ୟା ପ୍ରକାଶ ପାଇଥିଲେ 
ବି ଇଂଲଣ୍ଡ, ଇଟାଲୀ, ଜର୍ମାନୀ, ସ୍ପେନ, ପର୍ବୁଗାଲ, ରୁଷିଆ ଆଦି ରାଷ୍ଟ୍ର ଓ ସେମାନଙ୍କ 
ଉପନିବେଶିତ ଦେଶଗୁଡ଼ିକରେ ଏହାର ପ୍ରଭାବ ପଡ଼ିଥିଲା | ଏହି ବର୍ଷ ଫୃନର୍ଟଙ୍କ ମାଡ଼ାମ 
ବାଭେରୀ” ଉପନ୍ଯାସ ପ୍ରକାଶିତ ହୋଇ ବାସ୍ତବବାଦକୁ ଲୋକାଭିମୁଖୀ କରାଇଛି। 
ଲେଖକଙ୍କ ଲେଖନୀ ଡାକ୍ତରଙ୍କ ଛୁରୀ ପରି ଅର୍ଥାତ ନିରାଟ ବାସ୍ତବତାକୁ ଉଦ୍‌ଘାଟନ 
କରିବା ଉପରେ ସେ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦେଇଛନ୍ତି। ଫରାସୀ ସାହିତ୍ୟରେ ବାଲ୍‌ଜାକ, ସ୍ଁଦଲ୍‌, 
ଜୋଲା ଆଦି, ରଷୀୟ ସାହିତ୍ୟରେ ପୁଶ୍କିନ୍୍‌୍‌ ଗୋଗୋଲ, ଟଲଷ୍ଟୟ, ଦସ୍ତୋୟଭସ୍କି, 
ତୁର୍ଚେନିଭ ପ୍ରମୁଖ, ଇଂରାଜୀ ସାହିତ୍ୟରେ ଜର୍ଜ ଇଲିୟଟ, ଚାର୍ଲସ ଢଡିକେନ୍‌ସ, 
ଷ୍ଟିଭେନ୍‌ସନ, ଥାକେରୀ ଇତ୍ୟାଦି ବାସ୍ତବବାଦର ପ୍ରଚାର ପ୍ରସାରରେ ପ୍ରଧାନ ଭୂମିକା 
ଗ୍ରହଣ କରିଥଲେ | 


ବାସ୍ତବବାଦୀ ଲେଖକ ମତ, ଦର୍ଶନକୁ ତାଙ୍କ ସୃଷ୍ଟିରେ ଲଦି ନଦେଇ କାହାଣୀକୁ 
ସ୍ବାଭାବିକ ରୀତିରେ ପରିବେଷଣ କରନ୍ତି | Thomas Hudson ଏ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ କହନ୍ତି 
“In theory, the realist wishing to record life as it 1s, refrains from 
imposing a predetermined pattern (based on a philosophical 
orientation) upon his materials. He allows the story to tell itself, 
for truth, he feels, resides in the events themselves.” (A Reader’s 
Guide to Literary Terms, Pg.179) 

ବାସ୍ତବବାଦୀ ଲେଖକ ତା” ସମକାଳୀନ ସମୟର ସାଧାରଣ ଜନଜୀବନରୁ 
ଉପାଦାନ ସଂଗ୍ରହ କରେ | ତା'ର ଚେତନା ଭିତରେ ସେ ବିଶ୍ଵ ମଣିଷର ବିଚରଣ 
ସ୍ଥଳୀକୁ ଦେଖେ। ସାମାଜିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ବାସ୍ତବବାଦୀ ତା'ର ଆଶା, ଆକାଂକ୍ଷାକୁ 
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ରୂପାୟିତ କରେ | ଜୀବନ ଚିରନ୍ତନ ନୁହେଁ ମରଣଶୀଳ ହୋଇଥିବାର ସ୍ଵଭାବକୂ ନେଇ 
ସେ ଲେଖନୀ ଚଳାଏ ମାତ୍ର ରୋମାଣ୍ଟିସିଜିମ୍‌ ଅତୀତ, ଦୂରସ୍ଥାନ ଅର୍ଥାତ କଳିତ ରାଜ୍ୟର 
ସ୍ଵପ୍ନ ଦେଖାଏ । ସେ ପୁଣି ନିଃସଙ୍ଗତା ଓ ପ୍ରକୃତିର ବର୍ଣ୍ଣନା ଦିଏ, ଭଶୃରଙ୍କ ପ୍ରତି ଗୁରୁତ୍ଵ 
ପ୍ରଦାନ କରେ | ବାସ୍ତବବାଦ ଓ ରୋମାଣ୍ଟିକବାଦକୁ ତୁଳନା କରିବା ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ 
ପ୍ରେଡ୍ରିକ ୱଲିଆମ ଜୋନ୍‌ ହେମିଙ୍ଗସ ‘The Age of Realism’ ପୁସ୍ତକରେ 
ବାସ୍ତବବାଦ ସମ୍ପର୍କରେ କହିଛନ୍ତି “The realist is supposed to deal with 
contemporary life and common place scenes, the romantic 
succumbs to the lure of the past and delights in dreaming of far off 
places. The realist fixes his gaze on the world of men, the streets 
where they justle and the rooms where they meet and converse; 
the romantic seeks solitude and finds it in nature, inthe woods, 
the fields, the lonely seashore and the lonelier mountain crag. The 
realist is drawn into social vertex, charts the cross currents of 
ambition and self interest, is familiar with all the process of getting 
and spending; the romantic disdains such prosaic preoccupations; 
instead he idealizes the purer passions and cultivates the darker 
ones, having leanings towards the satanic as well as the spiritual, 
where as the typical realist, more especially in France, levels passion 
down to the play of the senses and has no patience with intimations 
of immortality.” 

ବାସ୍ତବବାଦ ଆଦର୍ଶର ଅନୁଗାମୀ ନୁହେଁ ଏବଂ ବାସ୍ତବ ଜୀବନ, ତଥ୍ଯାଦି 
ଯେତେ କୁସିତ କିମ୍ବା ଯନ୍ତ୍ରଣାଦାୟକ ହେଲେ ବି ସେସବୁକୁ ଉପେକ୍ଷା ନ କରି ଯଥାର୍ଥ 
ଭାବେ ତାହା ପ୍ରଦର୍ଶନ କରାଯାଏ। ଏ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ଆଲବର୍ଟ ସିଡ୍‌ନି ହର୍ଣ୍ବବାଇଙ୍କ ମତ 
ହେଲା- “Realism (in art and literature) showing of real life, facts 
etc. in a true way, omitting nothing that is ugly or painful and 
idealising nothing.” 

ବାସ୍ତବବାଦୀମାନେ ଆଦର୍ଶର ମୋହ ଆଉ ଭୟ ତ୍ୟାଗ କରି ଅପ୍ରିୟ ସତକଥା 
କହିବାକୁ ପଶ୍ଚାତପଦ ହେଉ ନଥଲେ। ବାସ୍ତବବାଦୀମାନଙ୍କ ସୁକ୍ଷ୍ମ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରେ 
ସମାଜର ବାସ୍ତବତା ପ୍ରାଞ୍ଜଳ ଭାବେ ଦୃଶ୍ୟମାନ ହେଉଥୁଲା। ଏହି ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ 
Emile Zola କହନ୍ତି “The realist screen is plane glass, very thin, 
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very clear, which aspires to be perfectly transparent that images 
may pass through it and remake themselves in all their reality.” 

ବାସ୍ତବତା ସର୍ବଦା ସତ୍ୟ ଆଉ ସୁନ୍ଦର | ମାତ୍ର ସୀମା ଅତିକ୍ରାନ୍ତ ବା ନଗ୍ନ ବାସ୍ତବତା 
ବଡ଼ ମାରାତ୍ମକ | ସତ୍ୟ ହେଉଛି ବାୟୁ ସଦୃଶ ଯାହାକୁ ଛାଡ଼ି ଆମେ ବଞ୍ଚବା ଅସମ୍ଭବ, 
ହେଲେ କଳା ରୂପକ ବୃକ୍ଷର ମୂଳପିଣ୍ଡି କଳନା ମଧ୍ୟରେ ବେଳେବେଳେ ସତ୍ଯର 
ଆତ୍ମପ୍ରକାଶ ହୋଇ ଏହାକୁ ପଲ୍ଲବିତ କରିଥାଏ | Turgenevଙ୍କ ଭାଷାରେ Realism 
by itself is fatal. Truth is the air without which we can not breathe, 
but art is a plant, sometimes even a fantastic one, which grows 
and develops in the air. 

କଳ୍ପନା ବାସ୍ତବ ଜୀବନାଶ୍ରୟୀ ହେଲେ କଳା ବା ସାହିତ୍ୟ ଆମର ନିକଟତର 
ହୋଇଥାଏ | ଚିହ୍ନାଜଣା ଆତ୍ମୀୟ ପରି ଆମ ସୁଖଦୂଃଖରେ ଭାଗୀଦାର ହୋଇ ମନ 
ମୋହିବାର କଥା ଶୁଣାଏ | ସାହିତ୍ୟରେ ଜୀବନ ଓ ପ୍ରକୃତିର ବିଶ୍ଵସ୍ତ ରୂପକାର ହେଉଛି 
ବାସ୍ତବବାଦ | H. Lavinଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିରେ¬ “Realism in literature is an attitude, 
which purports to depict life and to reproduce nature in all its 
aspects as faithfully as possible.” 

ବାସ୍ତବବାଦ କେବଳ ପ୍ରକୃତ ଘଟଣା ବା କଥାର ବର୍ଣ୍ଣନା କରେ ନାହିଁ, ଏଥ 
ସହିତ ଜଡ଼ିତ ଚରିତ୍ର ଓ ପରିବେଶର ମଧ୍ଯ ଅବିକଳ ଚିତ୍ରଣ କରିଥାଏ। ଫ୍ରେଡେରିକ୍‌ 
ଏଞ୍ଜେଲସ ଏ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ କହନ୍ତି “Realism to my mind implies besides 
truth of detail, the truthful reproduction of typical characters in 
typical circumstances.” 

ଅସଲ କଥାକୁ ରୁଚିକର ଢଙ୍ଗରେ କହି ବାସ୍ତବବାଦ ପ୍ରିୟ ହୋଇଛି। ମାତ୍ର 
ସତ କଥା କହିବା ନାଁରେ ଅରୁଚିକର କଥା ଅପ୍ରିୟ ଭାବ ସୃଷ୍ଟି କରେ | କେତେକ 
ବାସ୍ତବବାଦୀ ସତ୍ୟକୁ ପ୍ରକାଶ କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଶ୍ଲୀଳ, ଅଶ୍ଲୀଳ ମଧ୍ଯରେ ଥବା 
ଭେଦଭାବକୁ ଉପେକ୍ଷା କରିଥା'ନ୍ତି । ଏମାନଙ୍କୁ ସ୍ଵଭାବବାଦୀ ବା ପ୍ରାକୃତବାଦୀ ବୋଲି 
କୁହାଯାଏ | ଏମିଲ୍‌ ଜୋଲା, ଗୁସ୍ତାବ ପ୍ଲେବେୟାର, ସ୍ତାଦଲ୍‌, ମୋପୀସା ପ୍ରମୁଖ ଏହି 
ଚିନ୍ତାଧାରାର ସମର୍ଥକ | କେଡେକ ଏହାକୁ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ବାଦର ମାନ୍ୟତା ନ ଦେଇ 
ବାସ୍ତବବାଦର ଏକ ଶାଖା ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି | ମାର୍ଟିନ୍‌ ଗ୍ରେ ଏହାକୁ ବାସ୍ତବବାଦର 
ଏକ ଶାଖା ରୂପେ ସ୍ଵୀକାର କରିଛନ୍ତି । ଜାରଉଇନୋତ୍ତର ମତବାଦର ଏହା ପୁଷ୍ଠପୋଷକ | 
ବଂଶଗତ ଓ ପରିବେଶଜନିତ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ମନୁଷ୍ୟ ସ୍ଵଭାବତଃ ପଶ୍ଶୁଭିନ୍ନ ଅନ୍ଯ କିଛି 
ନୁହେଁ | Dictionary of Literary Termsରେ ଏ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି — 
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“A more particularised branch of Realism, Naturalism expresses 
a Post-Darwinian view of life in which man is seen as fundamentally 
no more than a specialised animal subject wholly to natural forces 
such as heredity and environment.” ସୃଭାବବାଦ ମନୁଷ୍ୟର ଦିବ୍ୟଜ୍ଞାନକୁ 
ନଦେଖୁ ଡାରଉଇନଙ୍କ ତତ୍ତ୍ଵାନୁଯାୟୀ ତାକୁ ବାନରର ବଂଶଧର ଭାବେ ବିବେଚନା 
କରି ତା'ର ପଶୁ ସ୍ଵଭାବକୁ ଦେଖାଏ। ସାମାଜିକ ବିଧ୍ବ ବ୍ଯବସ୍ଥା ମନୁଷ୍ଯର ଜାନ୍ତବ 
ପ୍ରବୃତ୍ତିର ପ୍ରକାଶ ଉପରେ କଟକଣା ଲଗାଇଛି ବୋଲି ସ୍ଵଭାବବାଦ ବିଶ୍ଵାସ କରେ | 
ଭଲ, ମନ୍ଦର ବିଚାର ନ କରି ବ୍ୟକ୍ତିର ଯାବତୀୟ ପ୍ରବୃତ୍ତିକୁ ସାହିତ୍ୟରେ ରୂପାୟଣ 
କରିବା ପାଇଁ ସ୍ଵଭାବବାଦୀ ଆଗ୍ରହୀ ହୁଏ । ମନୁଷ୍ଯର ପଶୁ ସଦୃଶ ପ୍ରଚଣ୍ଡ ହିଂସା, 
କ୍ରୋଧ, ଯୌନ କାମନା ଆଦି ଇନ୍ଦ୍ରିୟାସକ୍ତ ଭାବକୁ ସ୍ବାଭାବିକତା ନାଁରେ ପରିବେଷଣ 
କରାଯାଏ । ମାନବିକତାକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ନ ଦେଇ ବ୍ଯକ୍ତିର ଆତ୍ମସ୍ବାର୍ଥ ପ୍ରତି ସ୍ଵଭାବବାଦୀ 
ଯନୁଶୀଳ ହୁଏ | ମନୁଷ୍ୟ ସମାଜରେ ଜଙ୍ଗଲୀ ରାଜ୍‌ ପାଇଁ ଏହା ଅକ୍ଲେଶରେ ବାଟ 
ଖୋଲିଦିଏ । ଯାହା ସେମାନଙ୍କ ଇନ୍ଦ୍ରିୟଗୋଚର ତାହାକୁ ବାସ୍ତବ ବୋଲି ମାନନ୍ତି ଆଉ 
ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ଅଗୋଚର ସତ୍ତାକୁ ସେମାନେ ସ୍ବୀକାର କରନ୍ତି ନାହିଁ। ମନୁଷ୍ଯ କୌଣସି 
ଅତିପ୍ରାକୃତିକ ଶକ୍ତି ଦ୍ଵାରା ପରିଚାଳିତ ନୁହେଁ, ବରଂ ତା'ର ସମସ୍ତ ଭାବାବେଗ ପ୍ରାକୃତିକ 
ବା ସ୍ଵଭାବସିଦ୍ଧ। ସ୍ଵଭାବବାଦୀ ଭଶ୍ବରଙ୍କ ପ୍ରତି ଆସ୍ଥା ପ୍ରକଟ କରେ ନାହିଁ ସ୍ଵଭାବବାଦୀ 
ନିଜର ବାସ୍ତବତାକୁ ସତ ମଣେ, କିନୁ ସାମୁହିକ ଦୃଷ୍ଟିରେ ତାହା କେତେଦୂର ଗ୍ରହଣୀୟ 
ସେ କଥା ବିଚାରକୁ ନେବା ଆବଶ୍ଯକ | 

ବାସ୍ତବତାର କଥା କହିଲାବେଳେ ଅଶୋଭନୀୟ, ଅକଲ୍ୟାଣକର ବର୍ଣ୍ଣନା 
ସାହିତ୍ୟରେ ଅଗ୍ରାହ୍ୟ ବୋଲି ବାସ୍ତବବାଦୀମାନେ ମତ ଦେଇଛନ୍ତି । ବାସ୍ତବବାଦର 
ଏହି ଲକ୍ଷଣ ପ୍ରତି ସଚେତନ ନ ହୋଇ କେତେକ ସ୍ଵଭାବବାଦୀ ସେମାନଙ୍କ ସାହିତ୍ୟ 
ରଚନାରେ ଅଶ୍ଲୀଳ ଓ ଅହିତ କଥା କହିଥାନ୍ତି । ରକ୍ତ ମାଂସର ମଣିଷଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନା, 
ହାବଭାବ, କଥାଭାଷା ଆଦିର ବାସ୍ତବ ଚିତ୍ରକୁ ବାସ୍ତବବାଦୀ ସାହିତ୍ୟରେ ଏପରି ଚିତ୍ରଣ 
କରିଥାଏ ଯାହା ସମାଜ ସଚେତନ ପାଇଁ ପ୍ରେରଣାର ଉତ୍ସ ହୁଏ । 

ବିଭିନ୍ନ ତତ୍ତ୍ଵ ବା ଭାବବସ୍ତୁ ଆଧାରରେ ବାସ୍ତବବାଦର ବିଭାଗୀକରଣ ପରିଲକ୍ଷିତ 
ହୁଏ । ସାମାଜିକ ବାସ୍ତବବାଦ, ବସ୍ତୁନିଷ୍ଠ ବାସ୍ତବବାଦ, ବ୍ୟକ୍ତିନିଷ୍ଠ ବାସ୍ତବବାଦ, 
ଜାତୀୟତା ବାସ୍ତବବାଦ, ମନସ୍ତାତ୍ତିକ ବାସ୍ତବବାଦ, ମିଥ୍ଧର୍ମୀ ବାସ୍ତବବାଦ, ରୋମାଣ୍ଟିକ 
ବାସ୍ତବବାଦ, ବ୍ୟଙ୍ଗାମ୍ମକ ବାସ୍ତବବାଦ ଆଦି ସାହିତ୍ୟର ସ୍ଥଳ ବିଶେଷରେ ବ୍ଯବହୃତ 
ହୋଇଛି | ଜାତୀୟଭାବ ରୋମାଣ୍ଟିକବାଦର ଅଂଶବିଶେଷ, ପୁଣି ରୋମାଣ୍ଡିକବାଦ ବି 
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୬ ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ଗଳ ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ରୟ 


ବାସ୍ତବବାଦର ବିରୋଧାଚରଣ କରେ।| ମାତ୍ର କାବ୍ୟ କବିତା ପରି ସାହିତ୍ୟର କେତେକ 
ସ୍ଥାନରେ ଜାତିପ୍ରୀତି ଏବଂ ବାସ୍ତବ ଜୀବନଧର୍ମୀ କଳ୍ପନା ପ୍ରକାଶ ପାଇଛି । ସେହିପରି 
ପୁରାଣ, ଇତିହାସ ପ୍ରଭୃତି ସହ ସମ୍ପକ୍ତ ମିଥ୍‌କୁ ବ୍ୟବହାର କରି ଲେଖକ ଅତୀତର 
ପ୍ରେରଣାରେ ବର୍ଭମାନକୁ ସଚେତନ କରିବା ପାଇଁ ପ୍ରୟାସ କରିଥାଏ | ସାହିତ୍ୟ ରଚନାର 
ଆବଶ୍ୟକତାକୁ ନେଇ ବାସ୍ତବବାଦର ଏସବୁ ରୂପ ଅନେକ ସ୍ଥଳରେ ପରସ୍ତର ସହ 
ସମ୍ପକ୍ତହୋଇ ରହିଥାଏ ! କେତେକ ସାହିତ୍ୟ ସୃଷ୍ଟିରେ ବାସ୍ତବବାଦକୁ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ 
ଭାବେ ଆଲୋଚନା କରିବା କଷ୍ଟକର ହୁଏ ସିନା, ବାସ୍ତବତାର ବ୍ୟାପକ ଚିତ୍ରକୁ ଏହା 
କିନ୍ତୁ ପାଠକ ମନରେ ଆଙ୍କି ଦିଏ | ଏସବୁ ମଧ୍ଯରେ ସାମାଜିକ ବାସ୍ତବବାଦ ସାହିତ୍ୟରେ 
ମୁଖ୍ୟ ଭୂମିକା ଗ୍ରହଣ କରିଥାଏ | 


ସାମାଜିକ ବାସ୍ତବବାଦ 


ସାମାଜିକ ବାସ୍ତବଚିତ୍ରର ରୂପକାର ମନୁଷ୍ୟ ହେଉଛି ସାହିତ୍ୟର କେନ୍ଦ୍ରବିନ୍ଦୁ 
ମଣିଷର ବାସ୍ତବବାଦୀ ଚିନ୍ତାଚେତନା ଯେତିକି ବଳିଷ୍ଠରୂପ ନିଏ ସାହିତ୍ଯ ସେତିକି 
ପରିମାଣରେ ସମାଜମୁଖୀ ହୁଏ | ସାମାଜିକ ପ୍ରାଣୀ ହିସାବରେ ମନୁଷ୍ୟ ସମାଜ ସ୍ଟୋତରେ 
ନିଜକୁ ସାମିଲ କରିବା ସ୍ଵାଭାବିକ | ମାର୍କସଙ୍କ ମତରେ ମନୁଷ୍ୟମାନେ ବସ୍ତୁ ଉତ୍ପାଦନରେ 
ନିଜର ସାମର୍ଥ୍ୟକୁ ନେଇ ସମାଜର ଏକ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ସ୍ତରରେ ଉପନୀତ ହୁଅନ୍ତି। ଏହି 
ଉତ୍ପାଦନ ସମ୍ପର୍କଗୁଡ଼ିକ ସମାହାରରେ ସମାଜରେ ଏକ ଆର୍ଥନୀତିକ ବଳୟ ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ । 
ଏହା ଉପରେ ଆଇନ, ରାଜନୀତିର ଉପବଳୟ ଗଢ଼ିଉଠେ ଓ ସେହି ଅନୁଯାୟୀ 
ସାମାଜିକ ଚେତନା ବିକାଶ ଲାଭ କରେ | ସାଧାରଣତଃ ସାମାଜିକ, ରାଜନୈତିକ ଓ 
ବୌବ୍ଧିକ ଦିଗକୁ ବସ୍ୁୁନିଷ୍ଠ ଜୀବନର ଉପ୍ପାଦନ ପ୍ରଭାବିତ କରିଥାଏ 


ସମାଜ ଚେତନାର ପ୍ରତିଲିପି ରୂପେ ସାହିତ୍ୟ ମନୁଷ୍ୟର ସାମାଜିକ ସ୍ଥିତି ଉପରେ 
ନିର୍ଭରଶୀଳ | ମାତ୍ର ଆର୍ଥନୀତିକ ଉତ୍ପାଦନ ସଙ୍ଗେ ସାହିତ୍ୟର କୌଣସି ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ସମ୍ପର୍କ 
ନଥାଏ | ଧର୍ମ, ଦର୍ଶନ ରାଜନୀତିଭିଭ୍ିକ ଚେତନା ସାମାଜିକ ବ୍ଯବସ୍ଥା ସହ ସଂଶ୍ଳିଷ୍ଟ 
ହୋଇ ସାହିତ୍ୟରେ ପରିବର୍ଭନ ଆଣିଥାଏ। ପୁନଶ୍ଚ ମନୁଷ୍ଯ ଏକାଧାରରେ ପ୍ରକୃତିକ ଓ 
ସାମାଜିକ ପ୍ରାଣୀ ହୋଇଥିବାରୁ ତା”ର ପ୍ରକୃତି ଓ ଆଚରଣରେ ଦୃଦ୍ଧ ଦେଖାଯାଏ | ମଣିଷର 
ମନସ୍ତନ୍ତ ତା'ର ସାମାଜିକ ସ୍ଥିତି ଦ୍ଵାରା ନିୟନ୍ତିତ ହୋଇଥାଏ। ମନୁଷ୍ଯ ଯେଉଁ ସାମାଜିକ 
ଶ୍ରେଣୀର ପ୍ରତିନିଧ୍ବତ୍ଵ କରୁଥାଏ ସେହି ଗୋଷ୍ଠୀର ପ୍ରଭାବ ତା'ର ମନ ଉପରେ ପଡ଼ିଥାଏ 


ମଣିଷର ସାମାଜିକ ସ୍ଥିତି ସମୟକ୍ରମେ ଯେପରି ବଦଳି ଯାଇଛି ବାସ୍ତବତା ପ୍ରତି 
ତା'ର ମନୋଭାବରେ ମଧ୍ଯ ସେପରି ପରିବର୍ଭନ ହୋଇଛି । ଆଦିଯୁଗଠାରୁ ଏ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
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ଓଡ଼ିଆ କଷୁଦ୍ରଗନ-ସ୍ତଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ର୍ୟ ୭ 


ସାହିତ୍ୟ ରାଜ୍ୟରେ ଏହାର ପ୍ରଭାବ ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ । ସମୟର ଆବଶ୍ୟକତାକୁ ନେଇ 
ସାହିତ୍ୟ ବାସ୍ତବତା ସଙ୍ଗେ ଜଡ଼ିତ ହୋଇରହିଛି | Literature And Realty ଚ୍ରନ୍ଧରେ 
ସାହିତ୍ୟ ଓ ବାସ୍ତବତାକୁ ନେଇ ଆମେରିକୀୟ ଲେଖକ Howard Fastଙa୍କ ମତ ହେଲା 
Literature isa part of reality. Literature is bound wedded and sealed 
to thereality of life. Literature has no separate existence from life, 
and the artist can have no separate existence from the citizen. 

ସାହିତ୍ୟ ବାସ୍ତବତାର ଏକ ଅଂଶବିଶେଷ | ସାହିତ୍ୟ ସ୍ରଷ୍ଟା ମନୁଷ୍ଯ ଓ ସମାଜ 
ଜୀବନରୁ ପୃଥକ ହୋଇ ଲେଖନୀ ଚଳାଇବା ହାସ୍ୟାସ୍ପଦ | ବାସ୍ତବତାର ପୂଷ୍ଠପୋଷକ 
ମାନବ ଓ ସମାଜଜୀବନ ସାହିତ୍ୟ ରଚନାର ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ଉପାଦାନ | ପ୍ରକୃତି ସହିତ 
ମନୁଷ୍ଯର ସଂଘର୍ଷ, ଉତ୍ପାଦନ ଓ ବିବର୍ଉନ ଦିଗରେ ତା'ର ଚେତନାର ଜାଗରଣ, 
ଦୁଃଖସୁଖ ଇତ୍ୟାଦି ସମାଜ ସମ୍ପୃକ୍ତ ଭାବ ଓ ଘଟଣାବଳୀ ହେଉଛି ସାମାଜିକ ବାସ୍ତବତା | 
ଜଗତରେ ଦୃଶ୍ୟମାନ ଦ୍ଵନଦ୍ଦଧ ହିଁ ବାସ୍ତବତା । ସମାଜର ଏତିହାସିକ ବିବର୍ଭନର ମୂଳ 
ହେଉଛି ଦୃଦ୍ଧ ବା ସଂଘାତ । ସମସ୍ତ ମଣିଷ ସମାନ ଭାବେ ସୃଷ୍ଟି ହୁଅନ୍ତି, ମାତ୍ର ଜନ୍ମ 
ପରେ ନାନା ବିଭେଦର ସାମାଜିକ ପାଚେରି ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଦଣ୍ଡାୟମାନ ହୁଏ | 
ଧନୀ ଦରିଦ୍ର ବା ଉଚ୍ଚ ନୀଚ ଶ୍ରେଣୀ ଭେଦରେ ମଣିଷ ମଣିଷ ଭିତରେ ଦୃନ୍ଦ୍ର ଜାତ 
ହୋଇଛି । ବିଶେଷତଃ ଶିଛ ସଭ୍ୟତାର ବିକାଶ ଫଳରେ ଏହି ଦ୍ଵଦ୍ଧ ଉଗ୍ରରୂପ ନେଇଛି 
ଏବଂ ଶ୍ରେଣୀ ଚେତନାରୁ ବାସ୍ତବବାଦ ସ୍ପଷ୍ଟ ଆଭମୁଖ୍ୟ ଗ୍ରହଣ କରିଛି | 


ବାସ୍ତବବାଦ ଦୁଇଟି ଧାରାରେ ଯଥା ସମାଲୋଚନାମତ୍ମକ ବାସ୍ତବବାଦ ଓ 
ସମାଜବାଦୀ ବାସ୍ତବବାଦ ନାମରେ ସାହିତ୍ୟରେ ପ୍ରକାଶ ପାଇଛି । ଶୋଷକର ଶୋଷଣ, 
ଦୁର୍ନୀତିକୁ ସମାଲୋଚନାମ୍ମଭକ ଦୃଷ୍ଟି ଓ ବାସ୍ତବବାଦୀ ରୀତିରେ ସ୍ରଷ୍ଟା ସାହିତ୍ୟରେ ବର୍ଣ୍ଣନା 
କରେ | ମାତ୍ର ଅତ୍ୟାଗରୀ ବିରୋଧରେ ପ୍ରତିବାଦ ବା ସମସ୍ୟା ସମାଧାନ ନିମନ୍ତେ 
କୌଣସି ଦୃଢ଼ ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ସାମ୍ୟବାଦୀ ଚିନ୍ତାଧାରାର ପରିଚାୟକ | ମାର୍କସଙ୍କ ଦର୍ଶନକୁ 
ଅବଲମ୍ବନ କରି ସମାଜବାଦୀ ବାସ୍ତବବାଦ ଗଢ଼ି ଉଠିଛି। ପୁଞ୍ଜିବାଦୀର ଅତ୍ଯାର୍‌ର, 
ସର୍ବହରାର ପ୍ରତିବାଦ, ଶୋଷଣହୀନ ସମାଜ ଗଠନ ଆଦି ପ୍ରସଙ୍ଗକୁ ଭିତ୍ତି କରି 
ସମାଜବାଦୀ ସାହିତ୍ୟ ସଷ୍ଟିଲାଭ କରିଛି ଦ୍ୃଦ୍ାଘକ ବସୁବାଦ ମାଧ୍ୟମରେ ସମାଜର 
ବିବର୍ଭନକୁ ଏହି ସାହିତ୍ୟ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦେଇଛି ରୁଷ ବିପ୍ଲବ ପରବର୍ଭୀ କାଳରେ ମାର୍କସିମ୍‌ 
ଗର୍କି ତାଙ୍କ ସାହିତ୍ୟରେ ସାମ୍ୟବାଦୀ ଚିନ୍ତାଧାରାକୁ ସମାଜବାଦୀ ବାସ୍ତବବାଦ ନାଁରେ 
ପରିସ୍ତୁଟ କରିବା ପରେ ଏହା ପ୍ରସାରଲାଭ କରିଛି । ତାଙ୍କ ପୂର୍ବରୁ ଏ ଚିନ୍ତାଧାରା ଏତେ 
ପରିଚିତି ପାଇ ନ ଥୁଲା ସମାଲୋଚନାମ୍ମକ ବାସ୍ତବବାଦୀ ସାହିତ୍ୟରେ ସାହିତ୍ୟକମାନଙ୍କ 
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୮ ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗନ-ସ୍ପଷ୍ଟାଙ୍କ ଟିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ରଯ 


ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ହେଉଛି ବ୍ଯକ୍ତିଗତ, ମାତ୍ର ସମାଜବାଦୀ ବାସ୍ତବବାଦ ସୃଷ୍ଟିରେ ଲେଖକ 
ବ୍ୟକ୍ତି ନୁହେଁ ଗୋଷ୍ଠୀର ମତବାଦକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଅନ୍ତି । ଯାହା ସମାଜର ସମଗ୍ର ପରିବର୍ଭନ 
ନିମିତ୍ତ ସହାୟକ ହୁଏ ଏହି ସାହିତ୍ୟ କୃଷକ, ଶ୍ରମିକ ଭଳି ସାଧାରଣ ଜନତାଙ୍କ କଥା 
କହିଛି ଓ ସେମାନଙ୍କ ଅଧ୍ବକାର ପ୍ରତି ସଚେତନତା ସୃଷ୍ଟି କରିଛି । ନାଟ୍ୟକାର ବ୍ରେଖଟଙ୍କ 
ମତରେ ଜୀବନ ଓ ମାନବିକ ସମ୍ପର୍କର ବାସ୍ତବ ରୂପାୟନ ଉପରେ ସମାଜବାଦୀ 
ବାସ୍ତବବାଦ ବେଶ୍‌ ଯନୂଶୀଳ। ସମାଜର ସୁକ୍ଷ୍ମ ସ୍ଵରୂପକୁ ଏହା ଉଦ୍‌ଘାଟନ କରେ 
ଏବଂ ସାମାଜିକ ବିକାଶର ଦୃନ୍ଦ୍ରାଯଘକ କାରଣକୁ ମଧ୍ଯ ସୂଚାଇଦିଏ। ମଣିଷକୁ ତା'ର 
ଭାଗ୍ୟ ନିର୍ଣ୍ଣୟ ପାଇଁ ପ୍ରେରଣା ଦିଏ । ମଣିଷ ସମାଜ ଓ ତା'ର ଘଟଣାବଳୀ ଏତିହାସିକ 
ଭାବେ ନିର୍୍ଣିତ ଏବଂ ତାହାର ପରିବର୍ଭନ ହୋଇପାରିବ ବୋଲି ଏହା ଜଣାଇଦିଏ | 

ସମାଜବାଦୀ ବାସ୍ତବବାଦଭିତ୍ତିକ ସାହିତ୍ୟିକ ରଚନାକୁ ମଧ୍ଯ ପ୍ରଗତିବାଦୀ ସାହିତ୍ୟ 
କୁହାଯାଏ | ସାହିତ୍ୟରେ ବ୍ୟବହୂତ “ ପ୍ରଗତିବାଦ” ଶବ୍ଦଟି ମୁଳତଃ ଏକ ରାଜନୈତିକ 
ଶବ୍ଦ କେତେକ ରାଜନୈତିକ ଦଳ ନିଜକୁ ପ୍ରଗତିବାଦୀ ବା Progressive କହି 
ବିରୋଧୀ ପକ୍ଷକୁ ପ୍ରତିକ୍ରିୟାଶୀଳ ବା Reactionary କହିଥା”ନ୍ତି। ସେହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ 
ସାମ୍ୟବାଦୀ ସାହିତ୍ୟିକମାନେ ନିଜକୁ ପ୍ରଗତିବାଦୀ ବୋଲି ପରିଚୟ ଦେଇଥାନ୍ତି 
୧୯୩୫ ମସିହାରେ ଲଣ୍ଡନ ସହରରେ ଇଂଲଣ୍ଡ ଓ ଭାରତର କେତେକ ଲେଖକଙ୍କ 
ସହଯୋଗରେ ପ୍ରଗତି ସାହିତ୍ୟ ସଂଘ ଗଠିତ ହୋଇଥଲା | ଭାରତର ପ୍ରଖ୍ୟାତ ସାହିତ୍ୟିକ 
ମୁଲକରାଜ ଆନନ୍ଦ ଏହି ସଂଘର ସଭ୍ୟ ଥଲେ। ତାଂ ପରବର୍ଷ ୧୯୩୬ ମସିହା 
ଅପ୍ରେଲ ୧୦ ତାରିଖରେ ନିଖୂଳ ଭାରତ ପ୍ରଗତିବାଦୀ ଲେଖକ ସଂଘର ପ୍ରଥମ 
ଅଧବେଶନ ଲକ୍ଷ୍ମୌଠାରେ ଅନୁଷ୍ଠିତ ହୋଇଥଲା | ମୁନସି ପ୍ରେମଚାନ୍ଦ ଓ ସାଜ୍ବାଦ୍‌ ଜହିର୍‌ 
ଏହି ସଂଘର ଯଥାକ୍ରମେ ଅଜ୍ଷକ୍ଷ ଓ ସଚିବ ଥଲେ | ବାସ୍ତବବାଦୀ ସାହିତ୍ୟର ପ୍ରେରଣାଦାତା 
ପ୍ରେମଚାନ୍ଦ ଏହି ସମ୍ମିଳନୀରେ କହିଥିଲେ ସାହିତ୍ୟ ଯଦି ପାଠକ ଭିତରେ 
ସମାଲୋଚନାମତ୍ମକ ଦୃଷ୍ଟି ଭଙ୍ଗୀର ବିକାଶରେ କୁଣ୍ଠିତ, ଆଧ୍ଯାମ୍ପିକ ଓ ବୌଦ୍ଧିକ 
ଆବଶ୍ୟକତାକୁ ପୂର୍ଣ କରିବାରେ ଅକ୍ଷମ, ଶକ୍ତି ଓ ଗତିଶୀଳତା ଆଣିବାରେ ଅସମର୍ଥ, 
ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ଚେତନା ସୂଷ୍ଟିରେ ବିଫଳ, ସଂକଳ ସହ ଜୀବନର ନିରାଟ ବାସ୍ତବତାକୁ 
ସାମ୍ପା କରିବାରେ ବିମୁଖ, ସେହି ସାହିତ୍ୟ ଆଜିର ସମୟରେ ନିଷ୍ପୟୋଜନ | 


୧୯୩୫ ମସିହା ନଭେମ୍ବର ମାସରେ ଓଡ଼ିଶାରେ “ ନବଯୁଗ ସାହିତ୍ୟ ସଂସଦ! 
ପ୍ରତିଷ୍ଠା ହୋଇଥଲା। ଭଗବତୀ ଚରଣ ପାଣିଗ୍ରାହୀ ଥିଲେ ଏହାର ପ୍ରତିଷ୍ଠାତା । ଅନନ୍ତ 
ପଟ୍ଟନାୟକ, ଗୁରୁଚରଣ ପଟ୍ଟନାୟକ , ମନମୋହନ ମିଶ୍ର ପ୍ରମୁଖ ଲେଖକ ଏହାର ଦୃଢ଼ 
ସମର୍ଥକ ଥଲେ । ସମାଜବାଦୀ ବାସ୍ତବବାଦ ସାହିତ୍ୟ ରଚନା କରି ସମାଜରେ ବୈପ୍ଲବିକ 
ପରିବର୍ଭନ ଆଣିବା ଏହି ଲେଖକମାନଙ୍କର ପ୍ରମୁଖ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଥଲା 
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ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ଗଳ ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ର୍ୟ ୯ 


ସାମାଜିକ ବାସ୍ତବତାଭିତ୍ତିକ ଲେଖାର ସଫଳତା ନିର୍ଭର କରେ ଲେଖକର 
ଜ୍ଞାନ ଓ ଅନୁଭୂତି ଉପରେ | ପ୍ରସିଦ୍ଧ ସାହିତ୍ୟିକ ଥୋମାସ୍‌ ହାର୍ଡିଙ୍କ ମତରେ “ ସାମାଜିକ 
ବାସ୍ତବତା ଏକ ଦ୍ଵିଅର୍ଥବୋଧକ ଶବ୍, ଯାହା କେତେକ ସାହିତ୍ଯକଙ୍କୁ ସମାଜରେ 
ଆଦରଣୀୟ କରିଥିବାବେଳେ ନକଲି ସାହିତ୍ୟିକଙ୍କୁ ହତାଦର କରେ।” 

ସାମାଜିକ ବାସ୍ତବବାଦର ବିଭିନ୍ନ ଦିଗକୁ ବୃୂଝି ବୁଝାଇବା ହେଉଛି ସାହିତ୍ୟିକର 
ବାହାଦୂରି | ସାମାଜିକ ବାସ୍ତବବାଦ ଜଣଙ୍କ କଥା ନ କହି ଗଣଙ୍କ କଥା କହେ | ଏହା 
ମାନବିକତା ଆଉ ବିଜ୍ଞାନ ସମ୍ମତର କଥା କହିଥାଏ | ବ୍ୟକ୍ତି, ସମାଜ ଓ ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ଯରେ 
ସଂଘଟିତ ଦୃନ୍ଦ୍ର ଓ ସମ୍ପର୍କକୁ ଏହା ପ୍ରଦର୍ଶନ କରେ | ବିଭିନ୍ନ କାଳଖଣ୍ଡର ଦାବିକୁ ନେଇ 
ସାହିତ୍ୟରେ ବାସ୍ତବତାର ନାନା ରୂପ ସ୍ଥାନ ପାଇଛି । ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟରେ ଏହାର ଯେଉଁ 
ଚିତ୍ରଣ ହୋଇଛି ତାହା ଏଠାରେ ବିଚାର୍ଯ୍ୟ। 


ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗଳ୍ପରେ ବାସ୍ତବବାଦ 


ଇଂରେଜ ଶାସନ ଯୋଗୁଁ ଓଡ଼ିଶାରେ ବିଲାତୀ ଶିକ୍ଷା ଓ ସଂସ୍କୃତିର ପ୍ରସାର 
ହୋଇଥିଲା। ବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀର ଆଦ୍ୟ ତିନି ଦଶନ୍ଧି ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରାଚ୍ୟ ଓ ପାଷ୍ଚାତ୍ୟ ଶିକ୍ଷା, 
ସଂସ୍କୃତି ମଧ୍ୟରେ ଘୋର ବିରୋଧଭାବ ପ୍ରକାଶ ପାଇଥଲା। ଇଂରେଜ ସରକାରଙ୍କ 
ବଚସ୍କର ଜମିଦାର, ମହାଜନଙ୍କ ନିର୍ମମ ଶୋଷଣ, ଅତ୍ୟାଗ୍ରରେ ସାଧାରଣ ଜନତା 
ସର୍ବସ୍ବାନ୍ତ ହୋଇ ଅକଥନୀୟ ନିର୍ଯାତନା ଭୋଗିଥିଲେ | ଧର୍ମ ନାମରେ ଶଠତା, ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସ 
ମଧ୍ଯ ଜନ ଜୀବନରେ ବିପର୍ଯ୍ୟୟ ସୃଷ୍ଟି କରିଥଲା। ଆର୍ଥକ ବୈଷମ୍ଯ ସମାଜରେ 
ନିର୍ଯାତନାର ପ୍ରମୁଖ କାରଣ ଥୁଲା! ମାତ୍ର ତତ୍‌କାଳୀନ ସାହିତ୍ୟିକ ସମାଜର ଅନ୍ତଃରୂପକୁ 
ନ ଦେଖୁ ବାହ୍ୟ ରୂପକୁ କେବଳ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛି। ଦୁଃଖ, ଦୁର୍ଗତି ପ୍ରକାଶ କରିବା 
ବେଳେ ଗାଛିକ ଏହାର କାରଣ ଓ ନିରାକରଣକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇନାହାଁନ୍ତି। ସମାଜର 
ବାସ୍ତବ ଦିଗକୁ କେବଳ ରୂପାୟଣ କରିଛନ୍ତି। 

ଗାଳିକ ଫକୀରମୋହନ ସେନାପତି ତାଙ୍କ ସୃଷ୍ଟିରେ ସମାଜର ଅନେକ ବାସ୍ତବ 
ଚିତ୍ର ଅଙ୍କନରେ ପାରଦର୍ଶିତା ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିଛନ୍ତି । ତତ୍‌କାଳୀନ ଓଡ଼ିଶାର ସାମାଜିକ, 
ସାଂସ୍କୃତିକ, ରାଜନୈତିକ ଉତ୍ଥାନ ପତନର ଘଟଣାବଳୀ ହେଉଛି ତାଙ୍କ ଗଳ | 
ଫକୀରମୋହନଙ୍କ ପ୍ରଥମ ଗଛ “ରେବତୀ”ରେ ଜମିଦାରଙ୍କ ଶୋଷଣ, ନାରୀ ଶିକ୍ଷା 
ପ୍ରତି ସେ ସମୟ ସମାଜର ଘୃଣାଭାବ କଥତ ହୋଇଛି। ନାରୀ ଜୀବନର ନୀରବ 
ଯନ୍ତ୍ରଣା ଓ କରୁଣ ମୁତ୍ୟୁକୁ ଗାଛିକ ରେବତୀ ଚରିତ୍ର ମାଧ୍ୟମରେ ଦେଖାଇଛନ୍ତି | ରାଣ୍ଡିପୁଅ 
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ଅନନ୍ତା? ଗଳ୍ପରେ ମଇଁଷିଆଳର ଜୀବନ ସଂଗ୍ରାମ, ଅନନ୍ତାର ଏକବାଗିଆ ପ୍ରକୃତି, 
ଅବଧାନଙ୍କ ଅନୁଶାସନ ବାସ୍ତବ ଜୀବନଭିତ୍ତିକ ହୋଇଛି | ମାତ୍ର ପରିଣତିରେ ଅନନ୍ତାର 
ମୂତ୍ୟୁ ଅବାସ୍ତବ ପରି ମନେହୁଏ । ' ପେଟେଣ୍ଟ ମେଡିସିନ୍‌' ଗଳ୍ନରେ ସୁରା ଓ ସାକୀୀ, 
 ଡାକମୁନିସ୍‌' ଗଛରେ ଶିକ୍ଷିତ ରୋଜଗାରିଆ ପୁଅର ବୁଢ଼ାବାପା ପ୍ରତି ଘୃଣାଭାବ, 
ଅଧର୍ମ ବିଉ' ଗଛରେ ମହାଜନର ସ୍ବାର୍ଥପର ସ୍ଵଭାବ, “ ବିରେଇ ବିଶାଳ” ଓ ‘ମାଧ 
ମହାନ୍ତିଙ୍କ କନ୍ୟାସୁନା ଗଳ୍ପ ”ରେ କନ୍ୟାସୁନା ପ୍ରଥା, ‘ ଧୂଳିଆବାବା” ଓ ' ମୌନାମୌନୀ' 
ଗଳ୍ପରେ ଧର୍ମ ନାମରେ ବ୍ୟଭିଗ୍ର, “ ପୁନର୍ମୁଷିକୋଂଭବଂ ଗଳରେ ପେଲିସ୍‌ କର୍ମଚାରୀଙ୍କ 
ସ୍ଵେଚାରାରୀ ପ୍ରକୃତି, କମଳା ପ୍ରସାଦ ଗୋରାପ! ଓ “ କାଳିକା ପ୍ରସାଦ ଗୋରାପ” ଗଳ୍ପ 
ଦୁଇଟିରେ ନୌବାଣିଜ୍ୟ ଘଟଣା ବର୍ଣ୍ଣିତ। ଏସବୁ ଗଛ୍ଥ ମଧ୍ଯରେ ଦୃନ୍ଦ୍ର ବା ସଂଘାତ ନାହିଁ| 
ବାଲ୍‌ଜାକ, ଡିକେନ୍ସ ପ୍ରମୁଖ ଲେଖକମାନଙ୍କ ଭଳି ଫକୀରମୋହନ : ସମାଜର 
ବାସ୍ତବତାକୁ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି । ଫକୀରମୋହନଙ୍କ ସୃଷ୍ଟିରେ ବାସ୍ତବତା ସଙ୍ଗେ 
ଆଦର୍ଶବାଦ ବି ରହିଛି| ତେଣୁ ଅତ୍ୟାଗ୍ରୀ ତା'ର କୁକର୍ମ ପାଇଁ ଭଶ୍ଵର ଅବା କୌଣସି 
ଅଦୃଷ୍ଟ ଶକ୍ତି ଦ୍ଵାରା ଦଣ୍ତିତ ହୋଇଛି | ପୁଣି ଅତ୍ୟାଗରିତ ମଣିଷଟି ଅତ୍ୟାଗରରୀ ବିରୋଧରେ 
ପାଟି ନ ଖୋଲି ଭାଗ୍ୟ, ଭଗବାନଙ୍କୁ ଦାୟୀ କରିବା ନିଜ ଅଧ୍ୁକାର ପ୍ରତି ସଚେତନତାର 
ଅଭାବ; ଯାହା ତକ୍ରାଳୀନ ସମାଜର ବାସ୍ତବ ଚିତ୍ରକୁ ପ୍ରତିଫଳିତ କରେ | ନିର୍ଯାତିତ 
ଜନତାଙ୍କ ଦୁଃଖ, ଦୁର୍ଦଶାକୁ ଦେଖାଇବା ମାଧ୍ଯମରେ ଗାନ୍ିକ ବ୍ୟକ୍ତି, ସମାଜ, ରାଷ୍ଟ୍ରର 
ବିଭିନ୍ନ ଦୋଷ ଦୁର୍ବଳତାକୁ ବାସ୍ତବ ରୂପ ଦେଇଛନ୍ତି। ଫକୀରମୋହନଙ୍କ ଗଳ କିପରି 
ଓଡ଼ିଶା ଜନଜୀବନର ଜୀବନ୍ତ ରୂପ ଗ୍ରହଣ କରିଛି ସେ ସମ୍ପର୍କରେ ଆଲୋଚକ ନଟବର 
ସାମନ୍ତରାୟ କହନ୍ତି “ ବିଷୟବସ୍ତୁ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ବିଚାର କଲେ ଜଣାଯିବ ଯେ ଏ ଗଳ୍ପ ସବୁ 
ଓଡ଼ିଆ ସର୍ବସ୍ବ; ଓଡ଼ିଶା ପରିବାର, ଓଡ଼ିଶାର ମାଟି, ପାଣି, ପବନ, ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର 
ଜୀବନ ପ୍ରବାହ ହିଁ ବିଭିନ୍ନ ପରିବେଶ, ବିଭିନ୍ନ ପରିସ୍ଥିତି ଓ ବିଭିନ୍ନ ଆଶା ଆକାଂକ୍ଷା 
ଭିତରେ ଏ ଗଳ୍ପମାନଙ୍କରେ ଫୁଟି ଉଠିଛନ୍ତି ମାତ୍ର। ” 


~~ ~~ 


ଫକୀରମୋହନ ନିତିଦିନିଆ ଜୀବନ ପରିସରରୁ ଯେମିତି ବିଷୟ ଗ୍ରହଣ 
କରିଛନ୍ତି ସମାଜର ନାନା ସ୍ତରରୁ ଚରିତ୍ର ମଧ୍ଯ ନେଇଛନ୍ତି | ସାହୁକାର, ଜମିଦାର, ସାଧୁ 
ସନ୍ଧ୍ୟାସୀଙ୍କ ସଙ୍ଗେ ଚାକରବାକର, ଚୋରଡକାୟତ, ନୀଚଜାତିର ମଣିଷଙ୍କ ପରି 
ସାଧାରଣ ବ୍ୟକ୍ତ ତାଙ୍କ ଗନ୍ପ ମଧ୍ଯରେ ସ୍ଥାନ ପାଇଛନ୍ତି । ପରିବେଶାନୂଯାୟୀ ଚରିତ୍ର 
ମୁହଁରେ ବାସ୍ତବଧର୍ମୀ ଭାଷା, ଢଗଢମାଳି, ପ୍ରବଚନ ଆଦି ଖଞ୍ଜିଦେବାରେ ତାଙ୍କର 
କୃତିତ୍‌ ଅନନ୍ଯ। ଅଝାଲ, ତଣ୍ଡେଲ, ଚାପଦାର, ସୁଲୁପ, ବାହୁଟିଆ, କାଛି ଆଦି 
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ନୌବାଣିଜ୍ୟ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ଶବ୍ଦ “କାଳିକା ପ୍ରସାଦ ଗୋରାପ ଓ “ କମଳା ପ୍ରସାଦ ଗୋରାପ” 
ଗଛରେ ବ୍ୟବହୃତ ହୋଇଛି | ଅଞ୍ଚଳ ଭିତ୍ତିରେ ସାଧାରଣ ଜନତା ବ୍ୟବହାର କରୁଥିବା 
ନିପଟ ଓଡ଼ିଆ ଶବ୍ଦ ତାଙ୍କ ଗଳରେ ମଧ୍ଧ ପ୍ରୟୋଗ ହୋଇଛି । ସେମିତି ‘ଅଧର୍ମ ବିଜ 
ଗଳ୍ପନରେ ଅଧର୍ମ ବିତ୍ତ ବଢ଼େ ବହୁତ ଗଲାବେଳେ ଯାଏ ମୁଳ ସହିତ, ରାଣ୍ଡିପୁଅ 
ଅନନ୍ତା' ଗଳ୍ପରେ ' ଘାଉ ବାଘ, ଧଇଲା ଯମ” , ‘ ହସି ପଶେ ଉଇଁ ନ ଦିଶେ, ବାପା 
ବୋଲେ ପୁତା ନିଶ୍ଚେ ବରଷେ , ‘ଡାକମୁନ୍ସୀ' ଗଛରେ ‘ଅଜାଗା ଘା ଦେଖୁ ହୁଏ 
ନାହିଁ କି ଦେଖାଇ ହୁଏ ନାହିଁ, ବୀରେଇ ବିଶାଳ” ଗଛରେ “ଆପେ ଚଷିବୁ ପୂରା 
ଚାଷ, ଛତା ଜୋତା ଅଧା ଚାଷ, ମୁଲିଆ ଚାଷ ଫସର ଫାସ” ଇତ୍ୟାଦି ଲୋକୋକ୍ରି ଓ 
ଢଗଢମାଳି ତାଙ୍କ ସୃଷ୍ଟିକୁ ବାସ୍ତବାୟତ୍ତ କରିଛି। ପ୍ରାଚ୍ୟ ଓ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଶିକ୍ଷା, ସଂସ୍କୃତି 
ମଧ୍ଷରେ ଦନ, ପୁରାତନ ସମାଜ ବ୍ଯବସ୍ଥା ସ୍ଥାନରେ ନୂତନ ସାମାଜିକ ରୀତିନୀତି 
ପ୍ରକାଶ ପାଇବା କାରଣରୁ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥିବା ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ଫକୀରମୋହନଙ୍କ ଗଳ୍ପ ରଚନାର 
ଭିଭିଭୂମି ହୋଇଛି । ସମାଜର ବାହ୍ୟ ଦୃନ୍ଦ୍ରକୁ ନେଇ ତାଙ୍କ ସୃଷ୍ଟିରେ ବାସ୍ତବତାର 
ପରିପ୍ରକାଶ ଚିତ୍ତାକର୍ଷକ ହୋଇପାରିଛି 

ଚନ୍ଦ୍ରଶେଖର ନନ୍ଦଙ୍କ ' ଜଗୁ ଚୌକିଦାର” ( ୧୯ ୦ ୫) ଗଛରେ ଚାକିରି ପାଇବା 
ପାଇଁ ଲାଞ୍ଚ ଗାଁ ଟାଉଟରଙ୍କ ଦଲାଲି, ଜମିଦାରଙ୍କ ଶୋଷଣ, ନାରୀ ଧର୍ଷଣ ପ୍ରଭୁତି 
କଥୁତ ହୋଇଛି । ଏହା ପରବର୍ଷ ଅର୍ଥାତ ୧୯ ୦୬ରେ ଉଜ୍କଳ ସାହିତ୍ୟ ପତ୍ରିକାରେ 
ପ୍ରକାଶିତ ' ଗଦା ଡକାଏତ ' ଗଛ ପାରମ୍ପରିକ ଗଳ୍ପଠାରୁ ଭିନ୍ନ | ପୂର୍ବ ପ୍ରକାଶିତ ଗଛ ପରି 
ଶୋଷିତ ନିଜର ଦୁଃଖ ଯନ୍ତ୍ରଣା ପାଇଁ ଭାଗ୍ୟ, ଭଗବାନକୁ ଦାୟୀ ନକରି ଶୋଷକ 
ବିରୋଧରେ ମୁହଁ ଖୋଲିଛି | ଜମିଦାର ରାଧାଶ୍ୟାମ ଚୌଧୁରୀଙ୍କ ଅନୀତି, ଅତ୍ୟାଗର 
ପ୍ରତି ଗାଁର ସାଧାରଣ ଯୁବକ ଗଦାଧର ମନରେ ବିଦ୍ରୋହ ଜାତ ହୋଇଛି। ଗାଁରେ 
ଭାଗବତ ଗାଦି ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରି ଆଧ୍ଯାମ୍ଭିକ ଚର୍ଚା ଅବଲମ୍ବନରେ ଗ୍ରାମବାସୀଙ୍କୁ ସଚେତନ 
କରିବା ଉପରେ ସେ ଧାନ ଦେଇଛି | ଭାଗବତ ବିଷୟବସ୍ତୁ ଅନୁଯାୟୀ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ 
ବାଲ୍ୟକ୍ରୀଡ଼ା ଓ ମଲ୍ଲଯୁଦ୍ଧ ବିଷୟରେ ଯୁବକମାନଙ୍କୁ କହି ଅନ୍ୟାୟ ବିରୋଧରେ ଲଢ଼ିବାକୁ 
ପ୍ରୋତ୍ସାହିତ କରିଛି ଏବଂ ସେମାନଙ୍କୁ କୁସ୍ତି, ମଲୁଯୁଦ୍ଧ ମଧ୍ଯ ଶିଖାଇଛି । ଜମିଦାର ପରି 
ଧନିକ ବ୍ୟଲ୍ତିଙ୍କ ଅର୍ଥକୁ ଲୁଣ୍ଡନ କରି ଦରିଦ୍ରଙ୍କୁ ବାଣ୍ି ସେମାନଙ୍କ ଦୁଃଖ ଲାଘବ କରିବା 
ନିମିତ୍ତ ସେ ଡକାୟତ ପ୍ରବୃତ୍ତିକୁ ବାଛି ନେଇଛି। ଏହା ତା” ପାଇଁ ପାପ ନ ହୋଇ 
ବରଂ ପୂଣ୍ୟ କାର୍ଯ୍ୟ ବୋଲି ସେ ବିବେଚନା କରିଛି। ତା” ଦୃଷିରେ- “ନର ପିଶାଚମାନେ 
ଯେଉଁମାନଙ୍କଠାରୁ ନାନା ଅସତ୍‌ ଉପାୟରେ ଅର୍ଥ ଶୋଷଣ କରି ନିଜର ଧନାଗାର ପୂର୍ଣ୍ଣ 
କରିଅଛନ୍ତି ଏବଂ ତଦ୍ାରା ସେମାନଙ୍କୁ ଦାଣ୍ଡର ଭିକାରି ରୂପେ ପରିଣତ କରିସାରିଛନ୍ତି, 
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ଯଦି ମୁଁ ବଳପୂର୍ବକ ସେହିମାନଙ୍କୁ ଦମନ କରି ସେହି ଅର୍ଥ ସେମାନଙ୍କ ଠାରୁ କାଢ଼ି 
ନେଇ ପୁନଶ୍ଚ ସେମାନଙ୍କୁ ପ୍ରତ୍ୟର୍ପଣ କରେ ତା” ହେଲେ ମୁଁ ପାପ ଭାଗୀ ହେବା 
ଅପେକ୍ଷା ବରଂ ପୁଣ୍ୟଭାଗୀ ହେବି।” ଏହି ଉକ୍ତିରେ ଗଦାଧର ଶ୍ରେଣୀ ସଚେତନ 
ହୋଇ ସାମ୍ୟବାଦୀ ଚିନ୍ତାଧାରା ଆଡ଼କୁ ଢଳିଥବାର ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ। ଶୋଷକ ପ୍ରତି 
ତା'ର ମନୋଭାବ କଠୋର ହୋଇଛି। ଜମିଦାରଙ୍କ ବଡ଼ପୁଅ ଗୋପୀ ଓ ତା'ର 
ସହଯୋଗୀମାନେ ପରୀକ୍ଷିତ ବ୍ରହ୍ମାଙ୍କ କୂଳବଧୂର ଇଜତ ଲୁଟୁଥିବା ଖବର ପାଇ ଗଦାଧର 
ତତ୍କ୍ଷଣୀତ୍‌ ସେଠାରେ ପହଞ୍ଚୁଛି । ଗଦାଧର ଆକ୍ରମଣରେ ଗୋପୀ ତଳେ ପଡ଼ିଯାଇ 
ପ୍ରାଣତ୍ୟାଗ କରିଛି। ଗଦାଧର ହୃଦୟ ଏଥୁରେ ତରଳି ଯାଇଛି । ଗଛର ପରିଣତିରେ 
ସମାଜବାଦୀ ଚେତନା ପରିପ୍ରକାଶରେ ଗାଳିକ କୁଣ୍ଠିତ ଥବାପରି ମନେହୁଏ । 
ସମାଜବାଦୀ ବାସ୍ତବବାଦ ପରିବର୍ରେ ସାମାଜିକ ବାସ୍ତବତା ଏଥରେ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଲାଭ 
କରିଛି। “ ସୌଦାମିନୀ”, “ବାସି କ୍ଷୀରୀ ପିଠା, ‘ଦୂଇ ଭାଇ”, କଲ୍ୟାଣୀ ପ୍ରଭୃତି 
ଗଳ୍ନରେ ମଦ୍ୟପାନ, ନାରୀ ନିର୍ଯାତନା, ଜମିଦାରଙ୍କ ଶୋଷଣ, ଭାଇ ଭାଇର ଶତୃତା, 
ନଅଙ୍କ ଦୂର୍ଭିକ୍ଷର କରାଳତା, ସରକାରୀ ଚାକିରି ଜୀବନରେ ଝଡ଼ଝଞ୍ଜା ଭଳି ସାମାଜିକ 
ଘଟଣାବଳୀ ସ୍ଥାନ ପାଇଛି। 

ଏହି କାଳର ଆଉ ଜଣେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ଗାଳିକ ଲକ୍ଷ୍ମୀକାନ୍ତ ମହାପାତ୍ରଙ୍କ ' ଅଧୁକାର! 
ଗଳ ସମାଜବାଦୀ ବାସ୍ତବବାଦ ଓ ସାମାଜିକ ବାସ୍ତବବାଦର ଦୋଛକିରେ ଦଣ୍ଡାୟମାନ 
ହୋଇଛି | ମୁଲିଆ ହରିଆ ମହାଜନ କ୍ଷେତରେ ମୂଲ ଲାଗି ପରିବାର ଚଳାଏ | ମହାଜନ 
ପୁତ୍ର ବିଛଛନ୍ଦ ହରିଆ ସ୍ତ୍ରୀକୁ ଫସାଇ ତା' ସଙ୍ଗେ ଗୁପ୍ତରେ ଯୌନ ସମ୍ପର୍କ ରଖୁଛି। ହରିଆ 
ତା” ବୁଢ଼ୀ ମା'ର ଚେତାବନୀ ଓ ସାଥୀ ମୁଲିଆମାନଙ୍କ ଟାହିଟାପରାରେ ପ୍ରତିକ୍ରିୟାଶୀଳ 
ହୋଇଛି | ଯେତେବେଳେ ଜମିଦାର ପୁଅ ଓ ତା!’ ସ୍ତର ଅବାଧ ମିଳାମିଶାକୁ ସେ ନିଜ 
ଆଖିରେ ଦେଖୁଛି, ଉଭୟଙ୍କୁ ହାଣି ମାରିଛି | ଗାଳିକଙ୍କ ଭାଷାରେ “ ହରିଆର କଟୁରିଟା 
ଥରେ ଡାହାଣରୁ ବାଆଁକୁ, ପୁଣି ଥରେ ବାଆଁରୁ ଡାହାଣକୁ ସଁ କରି ଚାଲିଗଲା| ଦୁଇଟା 
ମଣିଷ ମୁଣ୍ଡ ଆଖୁ ପିଞ୍ଚାଡକେ ତଳେ ଖସି ଲୋଟି ପଡ଼ିଲା!” ହରିଆ ଶ୍ରେଣୀ ଚେତନାରେ 
ଉଦ୍‌ବୁଦ୍ଧ ନ ହୋଇ ନିଜର ଯୌନ ଜିଙ୍ଘାସାକୁ ନେଇ ପ୍ରତିଶୋଧପରାୟଣ ପୂର୍ବକ 
ମହାଜନ ପୁତ୍ରକୁ ହତ୍ୟା କରିଛି | ଅତ୍ୟାଗରୀ ବିରୋଧରେ ଅତ୍ୟାଚାରିତ ମଣିଷ ରକ୍ତାକ୍ତ 
ପ୍ରତିବାଦ କରିଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଏହା ସମାଜବାଦୀ ଚେତନାନୁଯାୟୀ ସଂଘଟିତ ହୋଇନାହିଁ। 
ମହାଜନ, ସାହୁକାରଙ୍କ ଦୁର୍ନୀତି, ଭୁଷ୍ଟାର୍‌ର ଏବଂ ନିର୍ଷାତିତ ଦରିଦ୍ର ଶ୍ରେଣୀର ମୁଲିଆଙ୍କ 
ଦୁର୍ଦଶାର ବାସ୍ତବ ଚିତ୍ର ଏଥିରେ ପ୍ରତିଫଳିତ। ଆର୍ଥନୀତିକ ବୈଷମ୍ଯ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ 
ସମାଲୋଚନାତ୍ମକ ବାସ୍ତବତାକୁ ନେଇ ଏହି ଗଳ୍ପ ପରିକଳ୍ଚିତ। “ ଉତ୍କଟ ପ୍ରେମ” , 
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' ଆତ୍ମହତ୍ୟା” , ' ବୁଢ଼ାବର”, ‘ ପ୍ରେମର ମୁକୁଟ”,  ନିଆଁହୁଳା” ପ୍ରଭୃତି ଗଛ ପ୍ରେମ 
ପ୍ରଣୟକୁ ନେଇ ରଚିତ | ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଶିକ୍ଷା, ସଂସ୍କୃତି ଅନୁଗାମୀ ଛାତ୍ର ଓ ଯୁବସମାଜ 
ପାଖରେ ପ୍ରେମ କିପରି ପଣ୍ୟ ଦ୍ରବ୍ୟ ପାଲଟିଛି ତାହାକୁ ସେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି | ପ୍ରେମିକ, 
ପ୍ରେମିକା, ଛାତ୍ର, ଛାତ୍ରୀ, ଅଭିନେତ୍ରୀ, ପୋଲିସ୍‌, ଓକିଲ, ଶ୍ରବଜୀବୀ, ଜମିଦାର ଆଦି 
ଚରିତ୍ରଙ୍କ ବାସ୍ତବ ଜୀବନ ତାଙ୍କ ଗଳ୍ନରେ ରୂପାୟିତ ହୋଇଛି | ହାସ୍ୟ-ବ୍ୟଙ୍ଗ ଓ କରୁଣ 
ରସକୁ ଅବଲମ୍ବନ କରି ସେ ସମାଜର ବାସ୍ତବ ରୂପ ପ୍ରଦାନ କରିଛନ୍ତି। 


ଫକୀରମୋହନୋତର କାଳର ଜଣେ ଖ୍ଯାତନାମା ଗାଳିକ ହେଉଛନ୍ତି 
ଗୋଦାବରୀଶ ମିଶ୍ର। ପରିବର୍ଭିତ ସାମାଜିକ, ସାଂସ୍କୃତିକ, ରାଜନୈତିକ ଚିତ୍ତ ସଂଘର୍ଷକୁ 
ନେଇ ତାଙ୍କ ଗନ୍ଧ ସୃଷ୍ଟ । ବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀର ପ୍ରଥମାର୍ରେ ଇଂରେଜ ଶିକ୍ଷାର ପ୍ରଚଳନ 
ଯୋଗୁଁ ପ୍ରାଚୀନ ଓ ଆଧୁନିକ ସମାଜ ବ୍ୟବସ୍ଥା ମଧ୍ଯରେ ଦୃନ୍ଦ୍ଧ ପରିଲକ୍ଷିତ ହୋଇଛି। 
ଅତୀତର ବାଲ୍ୟ ବିବାହ, ବିଧବା ବିବାହ, ବୃଦ୍ଧ ବିବାହ, କନ୍ୟାସୁନା ବା ଯୌତୁକ 
ପ୍ରଥା ଆଧୁନିକ ସାମାଜିକ ଜୀବନରେ ଗ୍ରହଣୀୟ ହୋଇନାହିଁ। ଏସବୁ ସାମାଜିକ 
ଜୀବନରେ ଯେଉଁ ବିଭ୍ରାଟ ଓ ଚିତ୍ତ ସଂଘର୍ଷ ଜାତ କରାଇଛି ତା'ର ବର୍ଣ୍ଣନା ଗାଳିକ 
କରିଛନ୍ତି। ଗାନିକ ମିଶ୍ରଙ୍କ “ ପରଦାସୀନ” ଗଳରେ ନାରୀ ଶିକ୍ଷା ଓ ଆଧୁନିକତାକୁ ନେଇ 
ପରମ୍ପରାବାଦୀ ବ୍ୟକ୍ତି ମନରେ ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ଜାତ ହୋଇଛି। ସେ ସମୟରେ ଝିଅ ପିଲା 
ପାଠ ପଢ଼ିବା ସମାଜ ଦୃଷ୍ଟିରେ ନିନ୍ଦନୀୟ ଥଲା। ଗଳ ଚରିତ୍ର ସରୋଜିନୀର ପାଠପଢ଼ା 
ଓ ଆଧୁନିକ ବେଶପୋଷାକ, ଗାଲିଚଳଣକୁ ବୟସ୍କ ମହିଳାମାନେ ସହ୍ୟ କରି ନ ପାରି 
ତା' ପ୍ରତି କୂସିତ ମନ୍ତବ୍ୟ ପ୍ରଦାନ କରିଛନ୍ତି । ବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀର ପ୍ରାଥମିକ ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ 
ଶିକ୍ଷିତ ମହିଳାମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ରକ୍ଷଣଶୀଳ ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀରେ ଏପରି ହୀନମନ୍ୟତା 
ପ୍ରକାଶ ପାଇଥୁଲା| ମାତ୍ର ପୁରାତନ ରକ୍ଷଣଶୀଳତାର ଆଦର୍ଶ ମଧ୍ୟରେ ବଧୂତ୍ଵର ରୂପ 
ନେଇ ବଞ୍ଚୁଥିବା ଚଞ୍ଚଳା ବାସ୍ତବତାର ତାଡ଼ନାରେ ପୂଜାରୀ ବାସୁପଣ୍ଡା ସଙ୍ଗେ ଗୋପନରେ 
ପ୍ରଣୟାସକ୍ତ ହୋଇ ପାପଗର୍ଭା ହୋଇଛି । ଅପବାଦକୁ ଭୟ କରି ଗୃହ ତ୍ୟାଗ କରିଛି 
ଯେଉଁ ଶିକ୍ଷିତା ସରୋଜିନୀକୁ ସେ ଘୃଣ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟିରେ ବିବେଚନା କରୁଥଲା ତାକୁ ଦେଖୁ 
ଅନୁତପ୍ତ ହୋଇଛି। ସେ ତା” କନ୍ୟା ରମାକୁ ସରୋଜିନୀକୁ ସମର୍ପି ଦେଇ ଆତ୍ମହତ୍ୟା 
କରିଛି | ଆଦର୍ଶଠାରୁ ବାସ୍ତବତା ଯେ କେତେ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଓ ଜୀବନୋପଯୋଗୀ ତାହା 
ଏଠାରେ ପ୍ରମାଣିତ ହୋଇଛି । “ବିଧବା କନ୍ୟା”, ' ନାରୀର ଗତି” , ' ତୋଳା କନ୍ୟା” 
ଗଳ୍ପରେ ବାଲ୍ୟ ବିବାହର କରୁଣ ପରିଣତି, “ ବଡ଼ପୁଅ” ,  ସାବତପୁଅ”, ' ପାଣୁମିଶ୍ର 
ଗଛରେ ପୋଷ୍ୟପୁତ୍ର ଓ ସାବତପୁତ୍ର ପ୍ରତି ଅବହେଳା, ଦମ୍ଭିଲା ବନ୍ଧୁ,  ପୁଆଣି ଘର! 
ଗଳ୍ପରେ କଳଙ୍କିତ ଯୌତୁକପ୍ରଥା, ‘ ଭାଇଭାଗ” ଗଛରେ ସମ୍ପଭିକୁ ନେଇ ଭାଇ ଭାଇ 
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ମଧ୍ଯରେ ମାଲିମକଦ୍ଦମା, ‘ ପୋଲ ଉନ୍ମୋଚନ! , ' ବନ୍ଦୀ? ଗଳ୍ପରେ ମନ୍ତ୍ରୀ, ଇଞ୍ଜିନିୟର, 
ଅଫିସର, ପୋଲିସ୍‌ ଆଦି ନେତା ଓ ସରକାରୀ କର୍ମଗ୍ରୀଙ୍କ ଦୂର୍ନୀତି ଚିତ୍ରଣ ହୋଇଛି । 
ତତକାଳୀନ ସମୟରେ ରାଜନୈତିକ, ପ୍ରଶାସନିକ ସ୍ତରର ଭ୍ରଷ୍ଟାଗ୍‌ର, ସାମାଜିକ କ୍ଷେତ୍ରର 
ଅନ୍ୟାୟ ଅନୀତିକୁ ଦେଖାଇଦେଇ ଗାଳିକ ସମାଜ ସଂସ୍କାରର ବାଉଁଁ ଦେଇଛନ୍ତି। 
ସତ୍ୟବାଦୀ ଯୁଗର ସାହିତ୍ୟିକମାନେ ବାସ୍ତବ ଜୀବନରେ ସଂସ୍କାର ସହ ଜାତୀୟତା 
ଭାବ ପ୍ରତି ଗୁରୁତ୍ଵ ପ୍ରଦାନ କରିଛନ୍ତି । ଗୋଦାବରୀଶ ଯେଉଁ ଜାତୀୟତାର କଥା କହିଛନ୍ତି 
ତାହା କୌଣସି ମନଗଢ଼ା କାହାଣୀ ନୁହେଁ, ପରାଧୀନ ଓଡ଼ିଶାର ସମୟ ସ୍ପନ୍ଦନ ଅନୁଯାୟୀ 
ବାସ୍ତବାଶ୍ରୟୀ ହୋଇଛି। 


ସତ୍ୟବାଦୀ ସାହିତ୍ୟସାଧକଙ୍କ ଜାତୀୟ ଆଦର୍ଶର ଆଉ ଜଣେ ଅନୁଗାମୀ 
ହେଉଛନ୍ତି ଗୋଦାବରୀଶ ମହାପାତ୍ର। ଜାତୀୟତାବାଦ ସହିତ ବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀର ସାମାଜିକ, 
ରାଜନୈତିକ, ଆର୍ଥନୀତିକ ବିଷୟକୁ ନେଇ ସେ ତାଙ୍କ ଗଳ୍ଥ ରଚନା କରିଛନ୍ତି। ଜମିଦାର, 
ମହାଜନଙ୍କ ଶୋଷଣ, ଛୁଆଁ ଅଛୁଆଁ ଭେଦଭାବ, ନେତା, ମନ୍ତ୍ରୀଙ୍କ ସ୍ବାର୍ଥପର ମନୋଭାବ, 
ଯନ୍ତ୍ରଶିଳ୍ପର ପ୍ରଭାବରେ କୂଟୀର ଶିଳ୍ପର ବିଲୋପ, ପୁଞଜାପତିଙ୍କ ଅଭ୍ୟୁଦୟରେ ସର୍ବହରାର 
ଅଭାବ, କଷଣ ଆଦି ପ୍ରସଙ୍ଗ ତାଙ୍କ ସୃଷ୍ଟିରେ ରୂପାୟିତ ହୋଇଛି । ସମାଜର ନାନା 
ଭେଦଭାବକୁ ଦୂର କରି ସାମାଜିକ ନ୍ୟାୟ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଉପରେ ସେ ଧ୍ଯାନଶୀଳ ହୋଇଛନ୍ତି | 
ପ୍ରଧାନତଃ ଶୋଷଣମୁକ୍ତ ସମାଜ ହିଁ ସାମାଜିକ ନ୍ୟାୟ ପ୍ରଦାନର ମୂଳଉତ୍ସ । ଏ 
ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ରାମକୃଷ୍ଣ ପତିଙ୍କ ମତ ହେଲା- “ ସାମାଜିକ ନ୍ୟାୟର ପ୍ରତିଷ୍ଠାରେ 
ବ୍ୟକ୍ତିର ବିକାଶ ଓ ସମାଜର ବିକାଶ ହୁଏ । ସାମାଜିକ ନ୍ୟାୟ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ହୋଇପାରିବ 
ଶୋଷଣ ଲୋପ ହେଲେ । ପୁଣି ଶୋଷଣ ଲୋପ ହେଲେ ପଶୁ ପ୍ରବୃତ୍ତିର ବିଲୟ 
ହୋଇ ମାନବିକତା ବିରାଜିବ, ଏ ଧାରଣା ତାଙ୍କର ହୋଇଥିଲା ସାମାଜିକ ପ୍ରକ୍ରିୟାର 
ଅନୁଧ୍ୟାନରେ। ” (ସାହିତ୍ୟିକ ଗୋଦାବରୀଶ ମହାପାତ୍ର, ପୁ. ୨୦) 


ସମାଜ ରୂପକୁ ଗାଳଛିକ ମହାପତ୍ର ସୁକ୍ଷ୍ମ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ନେଇ ପରଖୁଛନ୍ତି। ଆଧୁନିକ 
ନାଁରେ ସମାଜରେ ଚାଲିଥିବା ଦୁର୍ନୀତି, ଅନାଚାର, କୃଟକପଟକୁ ଦେଖାଇବାରେ ସେ 
କୁଣ୍ଣିତ ହୋଇନାହାନ୍ତି । ସାମାଜିକ ଦୃନ୍ଦ ଦୁଃଖ, ଯନ୍ତ୍ରଣାକୁ ସେ ମାନବୀୟ ସହାନୁଭୂତି 
ଦେଇ ପରିବେଷଣ କରିଛନ୍ତି | ହାସ୍ୟରସରେ ତାଙ୍କର ବର୍ଣ୍ଣନା ମନକୁ ବାଧଲା ଭଳି ନ 
ହୋଇ ମନକୁ ଛୁଇଁଲା ପରି ହୋଇଛି | “ ଦୁଇଟି ଟଙ୍କା! ଗଛରେ ମହାଜନର ଶୋଷଣ 
ଓ ଶୋଷିତ ଦରିଦ୍ର ମଣିଷର କରୁଣ ଜୀବନ, “ଏବେ ମଧ୍ଯ ବଞ୍ଚଛି' ଗଛରେ ଦୁର୍ଭିକ୍ଷ 
ପୀଡ଼ିତର ସ୍ବାଭିମାନ, “ ବିଖ୍ୟାତ କଟକରୁ ଅଖ୍ୟାତ ପଲ୍ଲା' ଗଛ୍ନରେ ବନ୍ୟା କ୍ଷତିଗ୍ରସ୍ତଙ୍କ 
ଦୁର୍ଦଶା, ଗ୍ରାମୀଣ ଓ ସହର ଜୀବନର ଚିତ୍ତ ସଂଘର୍ଷ, ' ଜାତିର ଧକ୍କା' ଗଛରେ ଜାତିଆଣ 
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ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦଗନ ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ର୍ୟ ୧ ୫ 


ଭେଦଭାବ, “ଓଡ଼ିଶାରେ ଚାକିରି ଶସ୍ତା! ଗଳ୍ପରେ ମନ୍ତ୍ରୀମାନଙ୍କ ପ୍ରିୟାପ୍ରୀତି ତୋଷଣ 
ଭାବ, “ମୁଁ ଦିନେ ମନ୍ତ୍ରୀ ଥଲି', ‘ଆମେ ଦୁହେଁ ସେ ଦୁହେଁ”, “ମୋର ସୃର୍ଗଯାତ୍ରା' 
ଆଦି ଗଛରେ କପଟୀ ରାଜନେତାଙ୍କ ସ୍ଵରୂପକୁ ଗାଳିକ ବ୍ୟଙ୍ଗାମ୍‌କ ଶୈଳୀରେ ପ୍ରଦର୍ଶନ 
କରିଛନ୍ତି। ଧନିକ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ଶୋଷଣରେ ସାଧାରଣ ଜନତା କିପରି ତଳିତଳାନ୍ତ ହେଉଥିଲେ 
ତା'ର ଚିତ୍ର ଏ ମଣିଷକୁ ପଥର କଲା କିଏ’ , ‘ପଟ୍ଟନାୟକେ ପଇସାଟିଏ’, ‘ମୁଁ ଯେ 
ରେଙ୍ଗୁନୁରୁ ଫେରିଲି” , ' ଦେବତାର ବିଧାତା’ ପ୍ରଭୃତି ଗଛରେ ପରିଦୃଷ୍ଟ | ଯନ୍ତ୍ରଶିଛର 
ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଯୋଗୁଁ କୂଟୀର ଶିଳର ଚାହିଦା କମିଛି | ପୁଞ୍ଜିପତି ଓ ସର୍ବହରା ମଧ୍ୟରେ ଉତ୍କଟ 
ଆର୍ଥନୀତିକ ବୈଷମ୍ୟ ପରିଲକ୍ଷିତ ହୋଇଛି | କୁଟୀର ଶିଳ ଉପରେ ନିର୍ଭରଶୀଳ ମଣିଷ 
ଯନ୍ତ୍ରଶିନତ ଦୁନିଆରେ କିପରି ତଳିତଳାନ୍ତ ହୋଇଛି ଓ ପୁଞ୍ଜିପତିଙ୍କ ବିରୋଧରେ ତା'ର 
ମାନସିକ ପ୍ରତିକ୍ରିୟାକୁ ନେଇ “ ମାଗୁଣିର ଶଗଡ଼ ଗଛ ରଚିତ ¦ ସେହିପରି ବାଲ୍ୟବିବାହ, 
ବିଧବା ବିବାହ, ଅଜାତିରେ ବିବାହକୁ କେନ୍ଦ୍ର କରି ନୀନଳମାଷ୍ଟ୍ରାଣୀ' ତାଙ୍କର ଏକ 
ଲୋକପ୍ରିୟ ଗଛ | ଏଥିରେ ବିଧବା ଯୁବତୀର ଯୌନାବେଗ ଜନିତ ଅନ୍ତର୍ଦ୍ଧନ୍ଦ ଓ ନାରୀତ୍ଵ 
ନିକଟରେ ସାମାଜିକ ନୀତି ଆଦର୍ଶ ହାର୍‌ ମାନିବାକୁ ଦେଖାଇ ଦିଆଯାଇଛି ବ୍ରାହ୍ମଣୀ 
ବିଧବା ନୀଳ ଜାତିଆଣ ଭେଦଭାବକୁ ଖାତିର ନ କରି ଧୋବା ଜାତିର ଯୁବକ ମଦନକୁ 
ବିବାହ କରିଛି । ଏଠାରେ ନାରୀ ଜୀବନର ବାସ୍ତବତାକୁ ଦେଖାଇବା ସହ ଓ ସମାଜର 
କଳଙ୍କମୟ ପ୍ରଥା ବିରୋଧରେ ଯିବାକୁ ଗାଳିକ ପ୍ରବର୍ଭାଇଛନ୍ତି | ଗାଛିକଙ୍କ ଚେତନାରେ 
ସମାଜବାଦର ଛାଇ କିଛି ମାତ୍ରାରେ ପଡ଼ିଥିଲେ ମଧ୍ଯ ମାନବିକ ସମ୍ମେଦନାର ଗହଳ 
ଶାଖା ପ୍ରଶାଖା ମଧ୍ୟରେ ଏହା ପ୍ରାୟ ଅଦୃଶ୍ଯ। ସମାଜର ଗାଢ଼ ବାସ୍ତବତା ହେଉଛି 
ଗୋଦାବରୀଶଙ୍କ କୃତିର ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ | 

ଯନ୍ତ୍ରଶିଛର ବିକାଶରେ କୂଟୀର ଶିଛ ଉପରେ ନିର୍ଭରକରି ଗୁଜୁରାଣ ମେଣ୍ଟାଉଥୁବା 
ଶ୍ରମଜୀବୀମାନେ ଜୀବିକା ହରାଇ ଦୟନୀୟ ପରିସ୍ଥିତିର ସମ୍ମୁଖନ ହୋଇଛନ୍ତି। 
ଗୋଦାବରୀଶ ମହାପାତ୍ରଙ୍କ ମାଗୁଣିର ଶଗଡ଼ ପରି ଏହାର ବ୍ଯାପକ ବାସ୍ତବ ଚିତ୍ର 
ଅନନ୍ତ ପ୍ରସାଦ ପଣ୍ଡାଙ୍କ ‘ଶଗଡ଼, “ଗୋପୀ ସାହୁର ଦୋକାନ”, ‘ଧାନ କୁଟୁଣୀ' , 
'ରଙ୍ଗୁଣୀର ସଂସାର ' ପ୍ରଭୃତି ଗଛରେ ପରିଦୃଷ୍ଟ ହୁଏ | ଯନ୍ତ୍ରଶିଛ ଦୁନିଆରେ ଧନୀ ଅଧକ 
ଧନୀ ଓ ଦରିଦ୍ର ଆହୁରି ବେଶୀ ଦରିଦ୍ର ହୋଇଛି | ଯନ୍ତ୍ରଣାଦଗ୍ଧ ଦରିଦ୍ର ମଣିଷ ଭିତରେ 
ଯେଉଁ ଦୃନ୍ଦ୍ ଅବସାଦ ଦେଖା ଦେଇଛି ଗାଳିକ ପଣ୍ଡା ତାହାର ଚିତ୍ରଣ କରିଛନ୍ତି। 
 ଟାଇପ୍‌ଫୋର! , “ ପହିଲାପରେ' , ‘ଶନିବାର ସନ୍ଧ୍ୟା ପ୍ରଭୃତି ଗହରେ ସରକାରୀ 
ଚାକିରିଆ ବିଶେଷକରି ତଳିଆ କର୍ମଗ୍ରୀଙ୍କ ମାନସିକ ଦୃନ୍ଦ୍ଧ ଓ ଜୀବନ ଯନ୍ତ୍ରଣାକୁ 
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୧୬ ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗଚ-ସ୍ତଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ରଯ 


ରୂପାୟିତ କରାଯାଇଛି | “ ଦେଶାନ୍ତରୀ' , ' ନୋଳି , କଙ୍କାଳର ସ୍ଵପ୍ନ ଇତ୍ୟାଦି ଗଳ୍ପରେ 
କୁଲି, ଶ୍ରମିକଙ୍କ ଦୁଃଖ ଯନ୍ତ୍ରଣା, ଅର୍ଥର ମୋହ”, ˆ ଛତୁଖାଇ? ଗଳ୍ପରେ ନାରୀର 
ଅସହାୟତା ପରି ବିଭିନ୍ନ ସାମାଜିକ ଘଟଣାକୁ ସେ ସ୍ଥାନ ଦେଇଛନ୍ତି। 

କାଳିନ୍ଦୀ ଚରଣ ପାଣିଗ୍ରାହୀଙ୍କ ' ଆତ୍ମକାହାଣୀ” ,  ନିୟତିର କୀଡ଼ା' , ' ମଣିମା” , 
“ ବିଜୟ ଉତ୍ସବ’ ପ୍ରଭୃତି ଗଳ୍ପରେ ସମାଜର ଦୁଃଖୀ, ଅସହାୟ ମଣିଷଙ୍କ କଥା ଉପସ୍ଥାପନ 
କରାଯାଇଛି | ' ପଙ୍ଗୁ , ' ମାଂସର ବିଳାପ” ଗଛରେ ମାନବେତର ଚରିତ୍ର ଅଵଲମ୍ବନରେ 
ମଣିଷର ସ୍ଵରୂପକୁ ଗାଳିକ ପ୍ରତିପାଦନ କରିଛନ୍ତି। ଗାଳିକଙ୍କ ସୃଷ୍ଟିରେ ରୋମାଣ୍ଟିକ ପ୍ରବଣତା 
ପରିଦୃଷ୍ଟ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ତହିଁରେ ବ୍ୟକ୍ତି ଓ ସମାଜର ବାସ୍ତବତା ବ୍ୟଞ୍ଜିତ ହୋଇଛି । 


ଓଡ଼ିଶାର ପ୍ରଗତିବାଦୀ ଚେତନାର କର୍ଣ୍ଣଧାର ଭଗବତୀ ଚରଣ ପାଣିଗ୍ରାହୀଙ୍କ 
ରଚନା ସ୍ଵଜ୍ ହେଲେ ବି ତାଙ୍କର ବଳିଷ୍ଠ ସ୍ଵାକ୍ଷର ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟ ପାଇଁ ମାଇଲ୍‌ ଖୁଣ୍ଡ 
ସଦୃଶ | ତାଙ୍କର ପ୍ରଥମ ଗଳ ' ଜଙ୍ଗଲୀ”ରେ ମଣିଷର ଆଦିମ ପ୍ରବୃତ୍ତି ଯୌନ ସମ୍ଭୋଗକୁ 
ନେଇ ସେ ଯେଉଁ ମାନସିକ ଦୃନ୍ଦ୍ୈକୁ ଦେଖାଇଛନ୍ତି ତାହା ବାସ୍ତବ ଜୀବନ ଭିତିକ । 
ସେହିପରି “ ଝଡ଼” , “ ମୃତ୍ୟୁର ବିବେଚନା” ଗଳ୍ପରେ ମନୁଷ୍ୟ ମନର ସ୍ଵରୂପକୁ ସେ 
ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିଛନ୍ତି ଯାହା ସାମାଜିକ ବାସ୍ତବତାର ନିଦର୍ଶନ | ' ଜୀବନର ସମାଧ୍‌” ଗଛରେ 
ଶୋଷକ ବିରୋଧରେ ଶୋଷିତ ମୁହଁ ଖୋଲିଛି। ଶ୍ରେଣୀ ଚେତନା ନୁହେଁ ବ୍ଯକ୍ତି 
ଚେତନାକୁ ନେଇ ଶୋଷିତ ଏଠି ପ୍ରତିକ୍ରିୟାଶୀଳ ହୋଇଛି। “ମୀମାଂସା” ଗଛ ନାୟକ 
ପ୍ରାଥମିକ ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ସାମ୍ୟବାଦୀ ଚିନ୍ତାଧାରାର ବଶବର୍ଭୀ ହୋଇ ଜୀବନକୁ ଜିଣିବା 
ନିମିତ୍ତ ସଂଘର୍ଷକୁ ବରି ନେଇଥିଲେ ମଧ୍ଯ ବିବାହ କରିବା ପରେ ଇଶ୍ବର ବିଶ୍ବାସୀ 
ହୋଇପଡ଼ିଛି । ' ଆରମ୍ଭ ଓ ଶେଷ” ଗଛରେ ସାଧାରଣ ନିମ୍ନ ଶ୍ରେଣୀର ଧରମା ଚରିତ୍ର 
ଜମିଦାର ଦ୍ଵାରା ନିର୍ଯାତିତ ହେବାର ଘଟଣା ବର୍ଣ୍ଣତ । ‘ଶିକାର? ଗଳ୍ପରେ ଘିନ୍ଧଆ 
ଅତ୍ୟାଗାରୀ ଗୋବିନ୍ଦ ସର୍୍ଦାରକୁ ହତ୍ୟା କରିଛି | ଗୋବିନ୍ଦ ସର୍ଦାର ଘିନୂଆର ଜମିବାଡ଼ି 
ହଡ଼ପ କରିନେଇଛି ଆଉ ତା! ସ୍ତୀକୁ ବଳାକ଼୍ାର କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛି। ବଣର 
ହିଂସ୍ର ଜନ୍ତୁ ବାଘ, ଭାଲୁ ଠାରୁ ଗୋବିନ୍ଦ ସର୍ଦଦାରକୁ ଲୋକମାନେ ବେଶୀ ଭୟ କରନ୍ତି 
ବୋଲି ଘିନୂଆ ଜାଣିଛି । ଯେତେବେଳେ ଘିନୁଆର ବ୍ୟକ୍ତିଗତ କ୍ଷତି ଗୋବିନ୍ଦ ସର୍ଦ୍ଦାର 
କରିଛି ସେତେବେଳେ ସେ ପ୍ରତିଶୋଧ ପରାୟଣ ହୋଇଛି | ଶ୍ରେଣୀ ଚେତନା ଏଠି 
ସ୍ପଷ୍ଟ ଭାବେ ପ୍ରକାଶ ପାଇନାହିଁ। ଘିନୁଆ ଫାଶୀ ପାଇବାର ଶେଷ ମୁହୂର୍ଭ ପର୍ଯ୍ଯନ୍ତ 
ଜାଣିନି ମଣିଷ ମାରିବାର ପରିଣାମ ତା” ପାଇଁ କ”ଣ ହେବ | ସମାଜବାଦୀ ଆଦର୍ଶ ପ୍ରତି 
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ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦଗଳ ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚଟିତ୍ରୟ ୧୭ 


ଗାଳନିକ ସଚେତନ ଥଲେ ମଧ୍ଯ ସରଳ, ଅଶିକ୍ଷିତ ଆଦିବାସୀର ସ୍ଵାଭାବିକ ପ୍ରବୃତ୍ତି ବର୍ଣ୍ଣନା 
ଉପରେ ସେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଛନ୍ତି । ସମାଜବାଦୀ ବାସ୍ତବତା ପରିବର୍େ ଆଦିବାସୀ ସାମାଜିକ 
ଜୀବନର ବାସ୍ତବତା ଏଠି ମୁଖ୍ୟ ସ୍ଥାନ ଗ୍ରହଣ କରିଛି । 

' ହାତୁଡ଼ି ଓ ଦା' ଗଳରେ ସର୍ବହରା ସୁଦାମ କିନ୍ତୁ ଘିନୂଆଠାରୁ ଯଥେଷ୍ଟ ଶ୍ରେଣୀ 
ସଚେତନ | ଶୋଷକ ବିରୋଧରେ ପ୍ରତିବାଦ କରିବାକୁ ସେ ସର୍ବଦା ଆଗପଛ ହୋଇଛି । 
କାରଣ ବୁର୍ଜୁ୍‌ୟା ଗୋଷ୍ଠୀଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଣୀତ ସାମାଜିକ ନୀତି, ନିୟମ ତା ପରି ଦରିଦ୍ରଙ୍କ 
ସପକ୍ଷରେ ଯିବ ନାହିଁ ବୋଲି ସେ ଜାଣିଛି। ଜମିଦାର, ଧନିକଙ୍କ ବିରୋଧରେ ପ୍ରତିବାଦ 
କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରି ସେ ପଛଘୁଞ୍ଚା ଦେବା ସାମ୍ୟବାଦୀ ଚିନ୍ତାଧାରାର ପରପନ୍ଛୀ। 
ଗାଳିକଙ୍କ ଭାଷାରେ¬ “ ଜମିଦାର ଯା” ଇଚ୍ଛା ତା' କରିପାରେ, ତା'ର ପ୍ରତିରୋଧ 
କରିବାକୁ ଗଲେ ପୁଲିସ୍ର ଅଛି ବେତ, ଜେଲ୍ଖାନାର ହାତକଡ଼ି, ନହେଲେ କଳାପାଣି, 
ଫାଶୀ କାଠ |” ଜମିଦାରଙ୍କ ବାକିଆ ଖଜଣାର ପାଉଣା ଶୁଖଝିବାକୁ ସୁଦାମ ଗାଁ ଛାଡ଼ି 
କଲିକତାରେ କୁଲି କାମ କରିଛି । ସେଠି ବି ସେ ମାଲିକ ଦ୍ଵାରା ଶୋଷିତ ହୋଇଛି। 
ଯୋଉ ଗରିବକୁ ସେଇ ଗରିବ ହୋଇ ରହିଛି| ତା' ଘରଦ୍ବାର, ଜମିବାଡ଼ି ଜମିଦାର 
ନିଲାମ କରି ନେଇଛି ଆର୍ଥକ ଅନଟନରେ ପଡ଼ି ତା' ସ୍ତ୍ରୀ ଘର ଛାଡ଼ି ପଳାଇଛି । ସେ 
ସମୟରେ ଆର୍ଥକ ଦୁର୍ଗତି ପାଇଁ ଅନେକ ଲୋକ ଗାଁ ଛାଡ଼ି ସହରରେ କୁଲି, ମୁଲିଆ 
ଏପରିକି ବେଶ୍ୟା ପରି ହୀନ କାର୍ଯ୍ୟରେ ମଧ୍ଯ ଲିପ୍ତ ଥଲେ | ଗାଳିକଙ୍କ ' ଅର୍ଥ ଓ ପରମାର୍ଥି' 
ପ୍ରବନ୍ଧର ଏକ ଅଂଶ ଏହି ଗନ୍ଧ ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ପ୍ରଯୁଜ୍ୟ | ପ୍ରବନ୍ଧ ଭାଷାରେ¬ “ ମୂଲିଆ 
ଓ ଚଷା ଶ୍ରେଣୀର ଲୋକେ ଘରଦ୍ବାର ଛାଡ଼ି ସହରରେ ରୁଣ୍ଡ ହେଉଛନ୍ତି ଓଡ଼ିଶାରେ 
ଅନେକ ଗ୍ରାମ ଏକାବେଳେକେ ପୁରୁଷ ଶୂନ୍ୟ ହୋଇ ପଡ଼ିଚି ଏବଂ ଅନେକ ଗ୍ଧହ 
ସମ୍ପର୍କ ଏକାବେଳେକେ ତ୍ୟାଗ କରି ସହରରେ ରହିବାକୁ ସୁଖକର ମନେ କରୁଛନ୍ତି । 
ଏଣେ ସେମାନଙ୍କ ସ୍ତ୍ରୀମାନେ ଅନ୍ଯ ସହିତ ଦୁତୀୟ ହେଉଛନ୍ତି । ଯେଉଁଠାରେ ସେ 
ସୁବିଧା ନାହିଁ ସେଠାରେ ଯାଉଛନ୍ତି ବଡ଼ଦାଣ୍ଡକୁ। କେବଳ କଲିକତା ସହରରେ ହଜାର 
ହଜାର ଓଡ଼ିଆ ବେଶ୍ୟା ଥିବାର ପ୍ରମାଣ ମିଳେ।” ସୁଦାମ ସବୁ ହରେଇ ମନସ୍ତାପ 
ମଧ୍ଯରେ ବେଶ୍ୟାଳୟକୁ ଯାଇଥିବା ବେଳେ ସେଠି ସେ ତା'ର ସ୍ତ୍ୀ ଯମୁନାକୁ ଭେଟିବା 
କାଳ୍ପନିକ ନୁହେଁ ବାସ୍ତବିକତାର ପରିଗ୍ଚୟକ | 

ସାମ୍ୟବାଦୀ ଚେତନା ଅନୁଯାୟୀ ସାମାଜିକ ଦୃନ୍ଦ୍ ସମାଜ ଜୀବନର ପ୍ରଗତିରେ 
ସହାୟକ ହୋଇଥାଏ “ହାତୁଡ଼ି ଓ ଦା” , ଶିକାର”? ଗଛରେ ସାମାଜିକ ଦୃଦ୍ଦ ପ୍ରକାଶ 
ପାଇ ବାସ୍ତବତାକୁ ଉତ୍ବଳମୟ କରିଛି। ସମାଜବାଦଧର୍ମୀ ପ୍ରତିବାଦ ଓ ପରିଣାମ କିନ୍ତୁ 
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୧୮ ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗନ-ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ରଯ 


ଉଭୟ ଗଳ୍ପରେ ସନ୍ତୋଷଜନକ ନୁହେଁ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଚିନ୍ତାଚେତନାକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଲେ ଗଳ୍ପର 
ସାବଲୀଳତା କ୍ଷୁଣ୍ଠ ହୁଏ| ଗଛ ରଚନା ବେଳେ କୌଣସି ଚେତନା ଯଦି ଆପେ 
ଆସିଗଲା ତାହା ସୃଷ୍ଟିର ଉତ୍କର୍ଷ ସାଧନ କରେ | ଗାଳିକ ତତ୍‌କାଳୀନ ସମାଜର ସ୍ଵରୂପ 
ଓ ତାଙ୍କ ସୃଷ୍ଟିର ସ୍ଵାଭାବିକତାକୁ ବିଗ୍ରର କରି ସ୍ଥଳ ବିଶେଷରେ ଚିନ୍ତାଧାରାରେ ପରିବର୍ଭନ 
ଆଣିଛନ୍ତି। ମାତ୍ର ସମାଜବାଦୀ ବାସ୍ତବତା ପାଇଁ ସେ ଯେଉଁ ବାଟ କଢ଼ାଇଛନ୍ତି ତାହା 
ଅଭିନନ୍ଦନୀୟ | 

ସ୍ଵାଧୀନତା ପୂର୍ବବର୍ଭୀ କାଳରେ ଗଛ ଲେଖୁବା ଆରମ୍ଭ କରିଥଲେ ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦ 
ରାଉତରାୟ | ୧୯୩୩ ମସିହାରେ ତାଙ୍କର ପ୍ରଥମ ଗଳ୍ପ ˆ ବିସର୍ଜନ” ପ୍ରକାଶ ପାଇଥଲା।| 
ଧନଶାଳୀ ବ୍ୟକ୍ତି ଚୌଧୁରୀ ବଜାରର ମୁଖୁଆ ମିଶ୍ରଙ୍କର ଅସହାୟା ନାରୀ ପ୍ରତି ଯୌନ 
ଶୋଷଣ ହେଉଛି ଏହି ଗଳ୍ପର ମୁଖ୍ୟ ସ୍ଵର। ଅବୈଧ ପ୍ରେମ ସମ୍ପର୍କରୁ ଜନ୍ମିତ ଶିଶୁ 
ଅଇଁଠା ଖାଇବାକୁ ନ ପାଇ ମୂତ୍ୟୁବରଣ କରିଛି। ତା' ପାଗଳୀ ମା ଅଇଁଠା ବଞ୍ଚୁଛି 
ବୋଲି ଭାବି ତାକୁ ଖାଇବାକୁ ଦେବାକୁ ଲୋକଙ୍କୁ ନେହୁରା ହୋଇଛି । ଲୋକ 
ଗହଳିରେ ମିଶ୍ରଙ୍କ ପାଟି ବାରି ସେ ତାଙ୍କ ପାଖକୁ ଯାଇଛି | ମିଶ୍ରଙ୍କୁ ତାଙ୍କ ପିଲାକୁ 
ରଖୁବାକୁ ଜୋର୍‌ ଦେଇ କହିଛି। ଅଇଁଠାକୁ ତାଙ୍କ ପାଖରେ ଶୁଆଇ ଦେଇ ପାଗଳୀ 
ଲୋକ ଗହଳିରେ ଉଦ୍ଭେଇ ଯାଇଛି। ଉଚ୍ଚବର୍ଗ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ଦ୍ଵାରୀ ଶୋଷିତ ନିମ୍ନବର୍ଗ 
ନାରୀର ଯନ୍ତ୍ରଣା ଓ ମାନସିକ ଦୃନ୍ଦ୍ରକୁ ଗାଛିକ ପାଗଳୀ ଚରିତ୍ର ମାଧ୍ଯମରେ ରୂପାୟିତ 
କରିଛନ୍ତି। ପୁଣି ପାଗଳୀର ବାସ୍ପଲ୍ୟ ପ୍ରେମ ମଧ୍ଯରେ କୌଣସି ଅତିରଞ୍ଜିତ ବର୍ଣ୍ଣନା 
ଉପଲବ୍ଧି ହୁଏ ନାହିଁ। ମୁଖୁଆ ମିଶ୍ରଙ୍କ ପ୍ରତି ପାଗଳୀର ପ୍ରତିବାଦ ଭିତରେ ସମାଜବାଦୀ 
ଚେତନା ଉକୁଟି ଉଠିଛି | ଦୂର୍ଗା ମେଢ଼ ସହ ମୃତ ଶିଶୁର ଶବ ଶୋଭାଯାତ୍ରାରେ ଯିବା ଓ 
ବିସର୍ଜନ ହେବା ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ଗାଳିକ ଧାର୍ମିକ ବିଶ୍ବାସକୁ କଟାକ୍ଷ କରିଛନ୍ତି । ସାମ୍ୟବାଦୀ 
ଚିନ୍ତାଧାରାରେ ଧର୍ମ ନୁହେଁ ମଣିଷ ବଡ଼ । ସମାଜବାଦୀ ବାସ୍ତବବାଦର ବ୍ୟଞ୍ଜନାତ୍ମକ 
ଚିତ୍ର ଏହି ଗଳ୍ପରେ ଉଦ୍‌୍ଭାସିତ। 

ଉଚ୍ଚବର୍ଗଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ନିମ୍ନବର୍ଗର ଶୋଷଣ, ଅତ୍ୟାଗାରକୁ ନେଇ ତାଙ୍କର ରଜାପୁଅ” 
ଓ “ରିକ୍ସାବାଲା” ଗଛ ପରିକଳିତ| ' ଆଙ୍ଗୁଠି” ଗଛରେ ଶୋଷକ ଜମିଦାର କୂଟ 
କପଟ କରି ଶ୍ରମିକ, କୃଷକ ମଧ୍ଯରେ ମେଳି ଭାଙ୍ଗିଦେଇଛି ଏବଂ ତା” ବିରୋଧରେ 
ହେଉଥିବା ଆନ୍ଦୋଳନକୁ ମଧ୍ଯ ଭଣ୍ଡୁର କରିଛି | ଧାର୍ମିକ ଅନ୍ଧବିଶ୍ବାସ, ବ୍ରାହ୍ମଣ, ପୁରୋହିତ, 
ସାହୁକାର, ଜମିଦାରଙ୍କ ଶୋଷଣ ପ୍ରବୃତ୍ତିକୁ ନେଇ “ ଅନ୍ଧାରୁଆ” ଗଛ ରଚିତ ସ୍ଵାଧୀନତା 
ପୂର୍ବବର୍ଭୀ କାଳରେ ଶିକ୍ଷାର ଅଭାବ ହେତୁ ସମାଜରେ କୁସଂସ୍କାର, ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସ ପୂରି 
ରହିଥଲା| ତାହାର ସୁଯୋଗ ନେଇ ବ୍ରାହ୍ମଣ, ପୁରୋହିତ ଗୋଷ୍ଠୀ ଧର୍ମଭୀରୁ ସାଧାରଣ 
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ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗଳ ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ର୍ୟ ୧ ୯ 


ଜନତାଙ୍କୁ ନାନା ପ୍ରକାରେ ଶୋଷଣ କରୁଥଲେ। ଯାହା ସେମାନଙ୍କ ଦୁଃଖ, ଦୁର୍ଦବଶାର 
ମୁଖ୍ୟ କାରଣ ଥୁଲା | ଶୋଷଣର ବାସ୍ତବ ଓ ନିଶୁର ସ୍ଵରୂପକୁ ଉଦ୍‌ଘାଟନ କରିବା ସଙ୍ଗେ 
ଶୋଷିତ ପ୍ରତି ମାନବିକ ସହାନୁଭୂତି ସୂୁଷ୍ଟିରେ ଗାନିକଙ୍କ ପ୍ରୟାସ ଚମଳ୍କାର ହୋଇଛି । 
' ମଶାଣିର ଫୁଲ , ମଲା କଇଁ , “ମାଟିର ତାଜ' , ' ହାତ” , ' ସହସ୍ବ ଶଯ୍ୟାର ନାୟିକା”, 
' ପଣ୍ଡିତଙ୍କ ମୃତ୍ୟୁ” ପ୍ରଭୃତି ଗଛରେ ଫ୍ରଏଡ଼ୀୟ ଯୌନଚେତନା ଓ ମନସ୍ତାତ୍ତିକ ବର୍ଣ୍ଣନା 
ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ। ଜଗତରେ ବ୍ୟକ୍ତି ଯାହା ଦେଖେ ତା' ମନ ଉପରେ ସେସବୁ 
ବିଶେଷ ପ୍ରଭାବ ପକାଇଥାଏ। ପୁନଶ୍ଚ ବ୍ୟକ୍ତିର ଜ୍ଞାନ, ଅନୁଭବ, ଅନୁଭୂତିକୁ ନେଇ 
ମନସ୍ତତ୍ନ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ହେଲେ ବି ତହିଁରେ ବାସ୍ତବ ଦୂନିଆର ଛାପ ବାରି ହୋଇପଡ଼େ । 
ଦୋଷ ଦୁର୍ବଳତା, ଦୃ ଅସହାୟତା, ଆଶା, ଆକାଂକ୍ଷା ଯେମିତି ମଣିଷ ମନରେ 
ଖେଳି ବୁଲେ ବାସ୍ତବ ସାହିତ୍ୟରେ ସେମିତି ପ୍ରକାଶ ପାଇଥାଏ। 


ଆଦିବାସୀ ଜନ ଜୀବନର ପ୍ରମୁଖ କଥାକାର ହେଉଛନ୍ତି ଗୋପୀନାଥ ମହାନ୍ତି। 
ପାହାଡ଼ ପର୍ବତ, ବଣ ଜଙ୍ଗଲର ଆଦିମ ଅଧ୍ବବାସୀ ସଙ୍ଗେ ଗ୍ରାମ ଓ ସହରର ବିଭିନ୍ନ 
ପ୍ରକାର ମନୁଷ୍ଯ ତାଙ୍କ ଗଳ୍ପରେ ସ୍ଥାନ ପାଇଛନ୍ତି। “ ସମାଜର ବିଭିନ୍ନ ସ୍ତରରୁ ସେ 
ଚରିତ୍ରମାନଙ୍କୁ ଚୟନ କରି ଆପଣାର ଅନ୍ତର ସହିତ ମିଶାଇ ଦେଇଛନ୍ତି ଏବଂ ଅନ୍ତରର 
କଷଟି ପଥରରେ ପରୀକ୍ଷା କରି ପୁଣି ଗଛ ଭିତର ଦେଇ ସମାଜ ମଣିଷ ନିକଟକୁ ଛାଡ଼ି 
ଦେଇଛନ୍ତି ଚିହ୍ନା ପରିଚୟ ହେବା ଲାଗି। ତେଣୁ ସମାଜ-ମଣିଷ ତାଙ୍କ ଗଳ୍ପମଣିଷଙ୍କୁ 
ଆପଣାର କରିନିଏ ¬ ନିଜ ଭିତରେ ସେମାନଙ୍କୁ ଦେଖେ ¬ ଅନ୍ୟ ଅର୍ଥରେ ସେହି 
ସମାଜ ମଣିଷ ହିଁ ତାଙ୍କ ଗନ ମଣିଷ; ସେହି ସମାଜ ¬ ପ୍ରକୃତି ହିଁ ତାଙ୍କ ଗଳ ପ୍ରକୃତି, 
ସେହି ସମାଜ ପରିବେଶ ହି ତାଙ୍କ ଗଳ୍ପ ପରିବେଶ, ସେହି ସମାଜ ମାନସ ହିଁ ତାଙ୍କ 
ଗଳ ମାନସ | ” ( କ୍ଷୁଦ୍ରଗଳ୍ପ ସ୍ରଷ୍ଟା ମାନସ, ପୃ. ୨୯ ୧ ) “ବିସୃତି' , 'ପାଳଭୂତ',  ପିଞୁଡ଼ି' , 
“ଯଜ୍ଞ ଆହୁତି” ପ୍ରଭୃତି ଗଛରେ ସରଳ ଆଦିବାସୀର ସ୍ଵାଭାବିକ ଜୀବନଚର୍ଯ୍ୟା ଓ 
ସାହୁକାର, ମହାଜନର ସରଳ ଆଦିବାସୀଙ୍କୁ ଶୋଷଣ ପ୍ରସଙ୍ଗ ସ୍ଥାନ ପାଇଛି | ‘ କାଉ 
କୋଇଲି” ଗଳ୍ପରେ ଧନୀ ଓ ଦରିଦ୍ରର ଭେଦଭାବ, “ନ୍ୟାୟ ବଳଦ” ଗଳ୍ପରେ ଧନୀ 
କଣ୍ଡାକ୍ଟରର ଦରିଦ୍ର ଲୋକ ପ୍ରତି ଯୌନ ନିର୍ଯାତନା, ଅସରନ୍ତି” ଗଛରେ ଦରିଦ୍ରର 
ଦୁଃଖ ଓ ମାନସିକ ଯନ୍ତ୍ରଣା, ଅକୁହା ପଥିକ” ଗଛରେ ମନୁଷ୍ୟର ଅସହାୟତା, ‘ଝୋଟ 
ଗଛରେ ଅବସରପ୍ରାପ୍ତ ସରକାରୀ କର୍ମଗରୀଙ୍କ ନିଃସଙ୍ଗତାକୁ ବର୍ଣନା କରାଯାଇଛି | ସେ 
ମଣିଷ ମନର ଅତଳ ଗହ୍ବରକୁ ଭେଦ କରି ଦୃଦ୍ଵକୁ ସ୍ପଷ୍ଟ ରୂପ ଦେଇଛନ୍ତି । ଉପଭୋଗୀ 
ଗୋଷ୍ଠୀ ଦ୍ଵାରୀ ଶୋଷିତ ମଣିଷର ଦୁଃଖ ଦୁର୍ଗତିକୁ ଗାଜିକ ସହାନୁଭୂତିଶୀଳ ମନ ନେଇ 
ବିଶ୍ଲେଷଣ କରିଛନ୍ତି। ତାଙ୍କ ଗଳ୍ର ଚରିତ୍ର, ପରିବେଶ, ଭାଷାରେ ବାସ୍ତବ ସମାଜ 


ରୂପାୟିତ ହୋଇଛି । 
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୨୦ ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗଛ-ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ର୍ଯ 


ରାଜକିଶୋର ରାୟ ରୋମାଣ୍ଟିକ ସ୍ରଷ୍ଟା ଭାବେ ଜଣାଶୁଣା ହେଲେ ମଧ୍ଯ 
ବାସ୍ତବତାରୁ ସେ ଦୂରେଇ ଯାଇଛନ୍ତି ବୋଲି କହିବା ସମୀଚୀନ ନୁହେଁ ତାଙ୍କ ସୃଷ୍ଟିରେ 
ତତ୍‌କାଳୀନ ସାମାଜିକ ସମସ୍ୟା ସ୍ଥାନ ପାଇଛି। ଆଲୋଚକ ଗିରିଜା ଶଙ୍କର ରାୟ 
* ନୀଳ ଲହରୀ” ଗଳ୍ଧ ପୁସ୍ତକର ମୁଖବନ୍ଧରେ କହିଛନ୍ତି “ ସାହିତ୍ୟ ବାସ୍ତବକୁ ଏଡ଼ିଦେଇ 
ସତ୍ୟର ଅପଳାପ କରି ମୁଗ୍ଧ ଦୃଷ୍ଟିରେ ବିଭ୍ରାନ୍ତ ଚିତ୍ତରେ ପ୍ରାଚୀନ ପନ୍ଛାକୁ ଅନୁସରଣ 
କରିପାରେ ନାହିଁ ଓ ବାସ୍ତବ ଜୀବନର ସମସ୍ୟାକୁ ଏଡ଼ିଦେଲେ ସାହିତ୍ୟର ସାର୍ଥକତା 
ମଧ୍ଯ ନାହିଁ। ଆମ୍ଭେମାନେ ଯେଉଁ ପରସ୍ପିତି ମଧ୍ୟରେ ବାସ କରୁଅଛୁ, ଯେଉଁ ପରିସ୍ଥିତି 
ସହିତ ପରିଚିତ, ସେଥିରେ ଏପରି ଚିତ୍ରମାନଙ୍କର ନଗ୍ନ ବୀଭସ୍ସତା ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ ପ୍ରଭାବିତ 
କରେ | ହୁଏତ ରାଜକିଶୋର ସାମାଜିକ ସମସ୍ୟାମାନଙ୍କର କୌଣସି ସମାଧୀନ ଦେଇ 
ନାହାଁନ୍ତି; କିନ୍ତୁ ବାସ୍ତବ ଜୀବନର ଚିତ୍ର ଦେବାରେ ସେ ଯେ କାର୍ପଣ୍ୟ କରି ନାହାଁନ୍ତି, 
ତାହା ତାଙ୍କ ଗଳ୍ମାନଙ୍କରୁ ସହଜରେ ଅନୁଭୂତ ହୁଏ|” “ ପଙ୍କଚନ୍ଦନ? ଗଛରେ ବନ୍ୟା 
ପ୍ରପୀଡ଼ିତଙ୍କୁ ସାହାଯ୍ୟ କରିବା ନାଁରେ ନିଜର ସ୍ଵାର୍ଥସାଧନ କରିବା, “ଯାତ୍ରା ମଙ୍ଗଳ” 
ଗଛରେ ମାନବ ସମାଜ ଉପରେ ବିଶ୍ବଯୁଦ୍ଧର ପ୍ରଭାବ, ' ମୁକୁଟ ବନ୍ଧା ପରେ” ଗଛରେ 
ଉତ୍କଟ ଯୌତୁକ ପ୍ରଥା, ' କରୁଣା” ଗଛରେ ରେଙ୍ଗୁନ ସହରରେ ପ୍ରବାସୀ ଓଡ଼ିଆ ଶ୍ରମିକଙ୍କ 
ଜୀବନ ଯନ୍ଧ୍ରଣା, ‘ ପଦେକଥା' ଗଛରେ ସନ୍ତାନହରା ବୃଦ୍ଧା ନାରୀର ମାନସିକ ବିକୃତି, 
ଓଡ଼ିଆର ଦାନା କାହି” ଗଛରେ ନାରୀର ଅଭାବ, କଷଣ ଆଦି ସାମାଜିକ ଘଟଣାବଳୀ 
ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି। ଜୀବନ ଓ ଜଗତର କଥାକୁ ସେ ନାଟକୀୟ ଶୈଳୀରେ ଗଛରେ 
ପରିବେଷଣ କରିଛନ୍ତି । ରାଜକିଶୋର ରାୟଙ୍କ ପଙ୍କଚନ୍ଦନ ଗଳ୍ଧଗ୍ରନ୍ଧ ଭୂମିକାରେ ତାଙ୍କ 
ଗଛ ରଚନାର କୃତିତ୍ଵ ସମ୍ପର୍କରେ ଅନ୍ଧଦା ଶଙ୍କର ରାୟ କହନ୍ତିଂ “ ରାଜକିଶୋର ରାୟ 
ଜଣେ bom story teller, ଯେକୌଣସି ବିଷୟରେ ସେ ଗଳ୍ଟିଏ ଲେଖୁପାରିବେ, 
ପଢ଼ିଲେ ମନେ ହେବ ସବୁ ସତ, ସବୁ ତାଙ୍କୁ ଜଣା | ଏହି ଗୁଣ ସହିତ ଯୋଗ ଦେଇଛି 
ତାଙ୍କର ରୋମାଣ୍ଟିକ ସ୍ଵଭାବ | ଅନ୍ତଃସଲିଳା ଫଲ୍‌ଗୁ ନଦୀ ଭଳି ତାଙ୍କର ଏଇ ରୋମାଣ୍ତିକ 
ସ୍ଵଭାବ ବାସ୍ତବଧର୍ମୀ ରଚନାର ବାଲି ତଳେ ପ୍ରଛନ୍ନ ରହିଛି।” ରୋମାଣ୍ଟିକ୍‌ ପରିବେଶରେ 
ବାସ୍ତବବାଦର ବର୍ଣ୍ଣନା ତାଙ୍କ ଗଛ ରଚନାକୁ ରସସିକ୍ତ କରିଛି। 

ସାଧାରଣ ମଣିଷଙ୍କ ଜୀବନ ଓ ସମାଜ କଥା କହିବାରେ ଜଣେ ନିପୁଣ ଗାଳିକ 
ହେଲେ ରାଜକିଶୋର ପଟ୍ଟନାୟକ | ସାଧାରଣ ଲୋକ ହେଉଛନ୍ତି ସମାଜର ମେରୁଦଣ୍ଡ | 
ସେମାନଙ୍କୁ ଅବଲମ୍ବନ କରି ସମାଜ କେବଳ ଶିରଃ ଟେକି ଦଣ୍ଡାୟମାନ ହୁଏ ନାହିଁ 
ପ୍ରଗତିର ଦୌଡ଼ରେ ମଧ୍ଯ ଜୟୀ ହୁଏ | ସାଧାରଣ ମଣିଷ ସମ୍ପର୍କରେ ଗାଳିକ  କଳାପରଦା” 
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ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦଗଳ ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ର୍ୟ ୨ ୧ 


ଗଛରେ କହିଛନ୍ତି" “ ସଂସାରରେ ମୂଳପିଣ୍ଡ ହେଲା ସାଧାରଣ ଲୋକ — ଯେଉଁମାନେ 
ହଳ କରନ୍ତି, ଗଛ କାଟନ୍ତି, ମାଛ ଧରନ୍ତି, ଅଫିସ୍‌ରେ ବହି ଝାଡ଼ନ୍ତି, ଟାଇପ୍‌ କରନ୍ତି, 
ଅନ୍ୟର ହୁକୁମ ତାଲିମ୍‌ କରନ୍ତି ¬ ତାଙ୍କୁ ନେଇ ସଂସାର । କିନ୍ତୁ ସଂସାରରେ ତାଙ୍କୁ 
କୁହାଯାଏ ସାଧାରଣ ମଣିଷ |” ସାଧାରଣ ବା ନିମ ଶ୍ରେଣୀର ମଣିଷ ସର୍ବଦା ସମାଜରେ 
ଉଚ୍ଚଶ୍ରେଣୀର ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଶୋଷିତ ହୋଇ ଅଭାବ, ଅନଟନ, ଦୁଃଖ, ଶୋକରେ 
ଜୀବନ ବିତାନ୍ତି | ' ନୂଆବର୍ଷ ,  ଦୃଦ' , “ପରଶ , ‘ଚକ! , “ ପାଉଁଶ' , “ଠକ” , “ଧର୍ମର 
ଅଭିଶାପ, “ ସାଙ୍ଗ” ,  ଶାଳଗ୍ରାମ' , ' ଆସାମୀ,  ପ୍ରତିଧବନି' ପ୍ରଭୁତି ଗଳ୍ପରେ ସାଧାରଣ 
ମଣିଷଙ୍କ ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ଓ ଜୀବନ ଯନ୍ତ୍ରଣା ପ୍ରକାଶ ପାଇଛି | ' କୁଟିଳ ମନର ପରିଧ୍‌', “ଲକ୍ଷୟ 
ଭ୍ରଷ୍ଟ, ‘ ପୋଡ଼ା ଦାଗ” ଆଦି ଗଳ୍ପରେ ମନସ୍ତାତ୍ତିକ ଚିତ୍ର ଦେଇ ସେ ଜୀବନ ଓ 
ସମାଜର ବାସ୍ତବତାକୁ ଦେଖାଇଛନ୍ତି । ମଣିଷ ମନର ଦୃନ୍ଦ୍ବକୁ ଦେଖାଇଦେଇ ସମସ୍ୟାର 
ବାସ୍ତବ ଦିଗ ପ୍ରତି ପାଠକର ଦୃଷ୍ଟିକୁ ଆକର୍ଷିତ କରିଛନ୍ତି । ତାଙ୍କର ବ୍ୟଙ୍ଗାତ୍ମକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ 
ବାସ୍ତବତାର ଅପ୍ରିୟ କଥାକୁ ପ୍ରିୟ କରିପାରିଛି | 

ମାର୍କସବାଦୀ ଚିନ୍ତାଧାରାର ସମର୍ଥକ ରାମପ୍ରସାଦ ସିଂହଙ୍କ ' ଶେଷରାତି' ଗଛରେ 
ସମାଜବାଦୀ ବାସ୍ତବବାଦ ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ | ' ଶେଷରାତି' ଗଛରେ ମାର୍କସଙ୍କ ଏତିହାସିକ 
ବସ୍ତୁବାଦୀ ଦୃନ୍ଦ୍ର ମାଧ୍ଯମରେ ଗାଳିକ ଶୋଷଣର କାରଣ ଓ ଏହାର ପ୍ରତିକାରକୁ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି। 
ଦରିଦ୍ର ରାଷୀ ଜଗା ପଧାନ କଲିକତାରେ ମୂଲ ଲାଗୁଥୁବା ବେଳେ ଜମିଦାର ବଳବନ୍ତ 
ସାମନ୍ତରାୟ ତା'ର ପନ୍ନୀକୁ ବଳାକ୍ରାର କରିବାରୁ ସେ ଆତ୍ମହତ୍ୟା କରିଛି । ଜମିଦାର ବି 
ଜଗାର ଜମିକୁ ନିଲାମ କରିନେଇ ତାକୁ ସର୍ବସ୍ବାନ୍ତ କରିଦେଇଛି! ଜଗା କଲିକତାରୁ 
ଫେରି ତା'ର ସଂସାରକୁ ଉଜାଡ଼ି ଦେଇଥିବା ଜମିଦାରକୁ ହତ୍ୟା କରିଛି | ' ଶିକାର” 
ଗଛର ଘିନୁଆଠାରୁ ଜଗା ଅଧୁକ ସଚେତନ । ହତ୍ୟାର କାରଣ ଓ ତା'ର ପରବର୍ଭୀ 
ପର୍ଯ୍ୟାୟର ନିଶ୍ୁର ଫଳାଫଳ ଫାଶୀ ଦଣ୍ଡକୁ ଜଗା ଭଲଭାବେ ହୃଦୟଙ୍ଗମ କରିଛି। 
ସେଥୁପାଇଁ ଜଗା କାରାଗାରରେ ଥିବା ସମୟରେ ଦୃଢ଼ କଣ୍ଠରେ କହିଛି ଯେ ଜମିଦାର 
ଯଦି ତା” ସ୍ତ୍ରୀ ହାରକୁ ମାରିଦେଲା ତେବେ ସେ ତାକୁ ମାରିବାରେ ଦୋଷ କେଉଁଠି ? 
ତା'ର ପ୍ରତିବାଦକୁ ବୁର୍ଦୁଥା ଗୋଷ୍ଠୀଙ୍କ ସପକ୍ଷବାଦୀ ଆଇନ ସମର୍ଥନ କରିନାହିଁ ଏବଂ 
ରାତିର ଶେଷ ପ୍ରହରରେ ତାକୁ ଫାଶୀ ଦିଆଯାଇଛି । ତାଙ୍କର ' ଘୋଡ଼ାମାର୍କା 
ସମାଜବାଦ, ' ସତ ଆଉ ମିଛ” , ' ଜଗୁଆ ମାଆ! , “ରାଜଧାନୀର ରାଜପଥ, “ ଟିକସ 
ମଉସା” ପ୍ରଭୃତି ଗଳ୍ନରେ ସମାଜର ଦୁଃଖ ଦୁର୍ଟତି ପ୍ରକାଶ ପାଇଛି ସ୍ବାଧୀନତା ପରବର୍ରାୀ 
ଏସବୁ ଗଳ୍ପରେ ସାମାଜିକ ବାସ୍ତବତା ବେଶୀ ପରିଦୃଷ୍ଟ ହୁଏ | 
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୨ ୨ ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦଗଳଂସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ର୍ଯ 


ବାସ୍ତବ ଜୀବନରେ ମାର୍କସବାଦର ସମର୍ଥକ ଅନନ୍ତ ପଟ୍ଟନାୟକ ସାହିତ୍ୟ 
ରଚନାରେ ସମାଜବାଦୀ ଚେତନାକୁ ମଧ୍ଯ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଛନ୍ତି ସ୍ଵାଧୀନତା ପୂର୍ବବର୍ଭୀ 
କାଳରେ ମହାଜନ, ଜମିଦାର ପରି ମଠର ମହନ୍ତମାନେ ଲୋକଙ୍କ ଧାର୍ମିକ ବିଶ୍ଵାସର 
ସୁଯୋଗ ନେଇ ଝିଅ ବୋହୂମାନଙ୍କୁ ଯେପରି ନିର୍ଯାତନା ଦେଉଥଲେ ତା”ର ଚିତ୍ର 
' ମର୍ଡ଼ରର” ଗଛରେ ଉଦ୍ଭାସିତ | ଧର୍ମର ମୋହମାୟା, ଡରଭୟ ଦେଖାଇ ମଠର ମହନ୍ତ 
ନାରୀମାନଙ୍କୁ ଯୌନ ଶୋଷଣ କରୁଥଲେ। କରଜ ଦେଇ ଦରିଦ୍ର ମଣିଷଙ୍କୁ ଗୋତି 
ଖଟାଉଥଲେ ଏବଂ କୂଟକପଟ କରି ସେମାନଙ୍କ ଜମିବାଡ଼ିକୁ ମଧ୍ଯ କରାୟତ୍ତ 
କରିନେଉଥଲେ।| ଲମ୍ପଟ, ଅତ୍ୟଯାରାରୀ ମହନ୍ତକୁ ଗଳ୍ପ ଚରିତ୍ର ନଟବର ହତ୍ଯା କରି 
ସମାଜବାଦୀ ଚେତନାର ପରିଚୟ ଦେଇଛି। ମଣିଷ ମାରିବାରେ ସେ ତିଳେମାତ୍ର 
ଅନୁତାପ ନ କରି ଜେଲ୍‌ ଯାଇଛି। ମହନ୍ତ ଭଳି ଜମିଦାରର ଅତ୍ଯାଗରୀ ପ୍ରବୃତ୍ତିକୁ 
ନେଇ “ ଗପ ନୁହେଁ ଆଦୌ” ଗଛ ରଚିତ | ଜମିଦାର ପୁତ୍ର ଧଡ଼ି ଦରିଦ୍ର ପରିବାରର ଝିଅ 
ଗୌରୀକୁ ପ୍ରଲୋଭିତ କରି ତାକୁ ଉପଭୋଗ କରିଛି, ମାତ୍ର ତାକୁ ବିବାହ କରିନାହିଁ 
ଗୌରୀ ନାଁରେ ସେ କଳଙ୍କ ବୋଳିଛି। ନିଃସ୍ବାର୍ଥ କନସେବକ ତଥା ଦେଶପ୍ରେମୀ 
ଗଣେଶକୁ ଗୌରୀ ବିବାହ କରିଛି। ଗଣେଶ ଜମିଦାରର ଖଜଣା ଦେଇ ନ ପାରି ଓ 
କରଜ ଶୁଝି ନ ପାରି ଆତ୍ମହତ୍ୟା କରିଛି। ଗୌରୀର ଡିହବାଡ଼ିକୁ ଜମିଦାର ଅଧ୍ବକାର 
କରିନେଇଛି | ଏ ମନ ପାଞ୍ଚେ ଯାହା' ଗଳରେ ସରକାରୀ କର୍ମଗରୀଙ୍କ ଦୂର୍ନୀତି ଏବଂ 
ଆଭିଜାତ୍ୟର ମୋହରେ ବ୍ୟକ୍ତିର କୁସିତ ରୂପ ପ୍ରକାଶ ପାଇଛି “ ଚଢ଼ା ଉତ୍ତରା' ଗଛରେ 
ବ୍ରିଟିଶ ସୈନିକମାନଙ୍କ ପାଶବିକତାକୁ ଗାଳିକ ବାସ୍ତବ ରୂପ ପ୍ରଦାନ କରିଛନ୍ତି। 


ସାମ୍ୟବାଦୀ ମନମୋହନ ମିଶ୍ରଙ୍କ ଗଳରେ ତତକାଳୀନ ସମାଜର ବାସ୍ତବ 
ଚିତ୍ର ପ୍ରତିଫଳିତ ହୋଇଛି | ‘ବଡ଼ ଲୋକ ଆଉ ଛୋଟ ଲୋକ” ଗଳ୍ପରେ ଧନିକ ଓ 
ସ୍ବାର୍ଥପର ମଣିଷର ଶୋଷଣ, ଶୋଷିତର ଦୁଃଖ, ଯାତନା ସ୍ଥାନ ପାଇଛି | ଚାବିବାଲା' 
ଗଛରେ ଉପରିସ୍ଥ ସରକାରୀ କର୍ମଚାରୀଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଅଧସ୍ତନ ସରକାରୀ କର୍ମଗାରୀ 
ଅବହେଳିତ ହେବା ଏବଂ ଶ୍ରମିକମାନେ ସଙ୍ଗଠନ ଗଢ଼ି ଏହା ମାଧ୍ୟମରେ ସେମାନଙ୍କ 
ହକ୍‌ ପାଇବା ପାଇଁ ଦାବି ଉପସ୍ଥାପନ କରିବା କଥା କୁହାଯାଇଛି | ଶ୍ରମିକ-ସଙ୍ଗଠନକୁ 
ଅବଲମ୍ବନ କରି ଶ୍ରମିକ ତା'ର ଅଧ୍ବକାର ଜାହିର କରିବା ସମାଜବାଦକୁ ସୂଚେଇ 
ଦିଏ | ‘ବିନାମେଘେ” ଗଛରେ ରାଜନୀତି ନାଁରେ ପ୍ରତାରଣା ସାମାଜିକ ବାସ୍ତବତାର 
ଏକ ପ୍ରତିଫଳନ । 
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ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗଳ୍ପ ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ର୍ୟ ୨୩ 


ସ୍ଵାଧୀନତା ପୂର୍ବ ଓ ପରର ସାମାଜିକ, ରାଜନୈତିକ, ଆର୍ଥନୀତିକ ପୃଷ୍ଠଭୂମିକୁ 
ନେଇ ରଘୁନାଥ ଦାସ ଗଳ୍ପ ରଚନା କରିଛନ୍ତି । ସେ ବିଶେଷତଃ ସର୍ବହରା ଶୋଷିତ 
ମନୁଷ୍ୟକୁ ତାଙ୍କ ଗଛରେ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦେଇଛନ୍ତି ଭାଗ୍ୟ, ଭଗବାନ, ପ୍ରଶାସନ, ବିଚାର 
ବ୍ୟବସ୍ତରାକୁ ସେ ଶୋଷଣର କାରଣ ଭାବେ ନିର୍ଣ୍ଣୟ କରିଛନ୍ତି। ‘ମାରୀଚ”' ଗଛରେ 
ଦରିଦ୍ରର ଦୁର୍ଦଶା ପାଇଁ ଭାଗ୍ୟ, ଭଗବାନଙ୍କୁ ଦୋଷ ଦେଇ ଧନଶାଳୀ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ବ୍ୟକ୍ତି 
ନିଜକୁ କଳଙ୍କମୁକ୍ତ ଓ ଦାନୀକର୍ଣ୍ଣ ବୋଲାଇବାର ନଜିର ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ। କଟକ 
ସହରର ନର୍ଦଦମାରେ ମୁଣ୍ଡ ମାଡ଼ି ଅସହାୟ ପିଲାଟିଏ ପଡ଼ିଥାଏ | ସେହି ବାଟ ଦେଇ 
ନେତା, ମନ୍ତ୍ରୀ ପୋଲିସ୍‌ ଯିବା ଆସିବା କରୁଥିଲେ ମଧ୍ଯ ସମସ୍ତେ ଆ' ହା, ଚୁ ଚୁ 
ହେବା ବ୍ୟତୀତ କେହି ତାକୁ ଉଦ୍ଧାର କରି ନାହାଁନ୍ତି । ୟାକୁବ୍‌ ମିଆଁ ନର୍ଦମା ଭିତରେ 
ପଶି ପିଲାଟିକୁ ଉଠାଇ ଆଣିଛି। ପିଲାଟି ସମ୍ପର୍କରେ ଲୋକେ ନାନା କଥା କହିଛନ୍ତି। 
ଖାଇବାକୁ ମୁଠାଏ ଯୋଗାଡ଼ କରିବା ପାଇଁ ପିଲାଟି କେତେ ବାବୃଭାୟାଙ୍କ ପାଖରେ 
ହାତ ପତାଉଥଲା| ଖାଦ୍ୟ ଲୋଭରେ ପାର୍କ ପାଖ ଗୁଡ଼ିଆ ଦୋକାନର ଅଇଁଠା ପତର 
ଢାବଲ, ମାରଞୱାଡ଼ି ଘର ନଳାକୁ ସେ ଆଦରି ନେଇଛି ପିଲାଟିକୁ ଡାକ୍ତରକୁ ଦେଖାଇବା 
ପାଇଁ ଶେଠ୍ଜୀ କହିଛନ୍ତି ଏବଂ ଏ ବାବଦରେ ଯାହା ଖର୍ଚ୍ଚ ହେବ ସେ ଦେବେ ବୋଲି 
ପ୍ରତିଶ୍ରତି ମଧ୍ଯ ଦେଇଛନ୍ତି । ସେତେବେଳକୁ ପିଲାଟି କିନ୍ତୁ ଚିରଦିନ ପାଇଁ ଅଖ ବୁଜି 
ଦେଇଛି । ଦେଖଣାହାରି ମଧ୍ଯରୁ ବାବାଜି ଜଣେ ସବୁ ମାୟା ବୋଲି କହିଛନ୍ତି । ଉପସ୍ଥିତ 
ଲୋକେ ସେ ବାବାଜିଙ୍କ କଥାକୁ ସମର୍ଥନ କରିଛନ୍ତି । ଧର୍ମର ନାଁ ନେଇ ଅତ୍ୟାଗାରକୁ 
ସହିଯିବା ଓ ଅତ୍ୟାଗରୀ ବିରୋଧରେ ସ୍ଵର ନ ଉଠାଇବା ଘଟଣାକୁ ଗାଳିକ ବ୍ୟଞ୍ଜିତ 
କରିଛନ୍ତି । ଏଠାରେ ସାମାଜିକ ବାସ୍ତବତା ମଧ୍ଯରେ ସମାଜବାଦୀ ବାସ୍ତବତା ସ୍ପଷ୍ଟ ରୂପ 
ନେଇପାରି ନାହିଁ। 

କୁଲି, ମୂଲିଆଙ୍କ ଦୁଃଖ, ଦୁର୍ଦଶା, ସାହୁକାର, ମହାଜନ, କୁଲି ସଂଗ୍ରହକାରୀ 
ସର୍ଦାର, କଳକାରଖାନା ମାଲିକଙ୍କର ସେମାନଙ୍କ ଉପରେ ଜୁଲମର ନିର୍ମମତାକୁ ଗାନିକଙ୍କ 
' ଯାତ୍ରାପଥେ” ଗଳ୍ପରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି |  ସବାହା' ଗଛରେ ଉପଭୋଗୀ ଗୋଷ୍ଠୀର 
ପ୍ରତାରଣା, ଶୋଷଣ ଏବଂ ସର୍ବହରା ମଣିଷର ଯାତନା ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ | ବିଶ୍ବଯୁଦ୍ଧ 
ଜନିତ ଖାଦ୍ୟାଭାବ, ଦରଦାମ୍‌ ବୃଵି, ସ୍ଵାଧୀନତା ଆନ୍ଦୋଳନ, ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ସ୍ଵରାଜ 
ସ୍ଵପ୍ଟ ହିନ୍ଦୁ ମୁସଲମାନ ସଂଘର୍ଷ ଘଟଣାବଳୀକୁ ନେଇ “ ସ୍ଵରାଜ” ଗଛ ରଚିତ | ଦେଶ 
ସ୍ଵାଧୀନ ହେଲେ ସମସ୍ତେ ଘିଅ ମହୁରେ ଭାସିବେ ବୋଲି ସାଧାରଣ ଲୋକେ ଯେଉଁ 
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୨ ୪ ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦଗଳ୍ନସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ର୍ଯ 


ଆଶା ପୋଷଣ କରିଥୁଲେ ତାହା ସଫଳ ହୋଇନାହିଁ । ପରାଧୀନ ଭାରତର ଇଂରେଜ 
ଓ ସ୍ଵାଧୀନ ଭାରତର କଂଗ୍ରେସ ସରକାର ମଧ୍ଯରେ ସାଧାରଣ ମଣିଷ କୌଣସି ପାର୍ଥକ୍ୟ 
ବାରିପାରି ନାହିଁ। ଜଣେ ଗ୍ରାମୀଣ ଜନତାର ଭାଷାରେ “ ସତ କହିଲୁ ଭାଇ, ଯେବେ 
ଉଦିଆ ରାଜା ହେବ ତେବେ, ଏ ଅଂରେଜ ନୁହେଁ କି କଙ୍ଗରସ ନୁହେଁ | ଉଦିଆ ଏକା 
ବୂଝେ ଉଦିଆ ଦୁଃଖ, ଘନିଆ ଦୁଃଖ, ନବାର ଦୁଃଖ, ଏ ହଜାର ଲୋକଙ୍କ ଦୁଃଖ | ଆଉ 
କେହି ନାହିଁରେ ¬ ଆଉ ସବୁ ମିଛ ।” ଉଦିଆ ଜଣେ ଦରିଦୁ ଚାଷୀ | ଜଣେ ଦୁଃଖୀ ବୁଝେ 
ଆଉ ଜଣେ ଦୁଃଖୀର ଅନ୍ତର ବ୍ୟଥା | ସର୍ବହରାର ଶାସନ ଚଳାଇବା ପାଇଁ ଗାଳିକ ସ୍ଵପ୍ନ 
ଦେଖୁଛନ୍ତି। ସମାଜବାଦୀ ଚେତନାରେ ବିଶ୍ଵାସୀ ଗାଛିକ ଶ୍ରେଣୀହଦୀନ ସମାଜ ଗଠନରେ 
ପ୍ରୟାସୀ ହୋଇଛନ୍ତି । ଅଭାବ, କଷଣର କାରଣ ନିରୂପଣ ପୂର୍ବକ ଶୋଷକକୁ ଉଚିତ୍‌ 
ଜବାବ ଦେବା ପାଇଁ ଗାଳିକ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ଅହିଂସା ବା ଶାନ୍ତିପୂର୍ଣ୍ଣ ଆନ୍ଦୋଳନକୁ ବର୍ଜନ 
କରି ହିଂସାତ୍ମକ ପନ୍ଛାକୁ ପସନ୍ଦ କରିଛନ୍ତି। ସମାଜବାଦୀ ବାସ୍ତବତା ସପକ୍ଷରେ ଗାଳିକ 
ଏହି ଗଳ୍ପରେ ମତପୋଷଣ କରିଛନ୍ତି । ଧନୀ, ଦରିଦ୍ର ମଧ୍ୟରେ ଭେଦଭାବ ଓ ଦୃନ୍ଦ୍ରକୁ ବେଶ୍‌ 
ରୋମାଣ୍ଟିକ୍‌ ଶୈଳୀରେ ‘ଗଛ ତୁ କାହିଁକି ମଲୁ' ଗଛରେ ପରିବେଷଣ କରାଯାଇଛି। 


ସ୍ଵାଧୀନତା ପୂର୍ବକାଳର ଗାଳିକ ସୁରେନ୍ଦ୍ର ମହାନ୍ତି ସ୍ଵାଧୀନତା ପରକାଳରେ 
ଓଡ଼ିଶାରେ ସୁପରିଚିତ ହୋଇଥୁଲେ । ଦ୍ଵିତୀୟ ବିଶ୍ବଯୁଦ୍ଧ, ମାର୍କସବାଦ, ଭାରତୀୟ 
ସ୍ଵାଧୀନତା ସଂଗ୍ରାମ, ସାଞ୍ଚଦାୟିକ ସଂଘର୍ଷ ଆଦି ନାନା ଚେତନା ତାଙ୍କ ଗଳ୍ମାନସକୁ 
ପ୍ରଭାବିତ କରିଛି | ସ୍ଵାଧୀନତା ପୂର୍ବବର୍ଭୀ ତାଙ୍କ ସୃଷ୍ଟିରେ ମାର୍କସବାଦର ଛାପ ପ୍ରତିଭାତ 
ହୁଏ | କାରଣ ଓ ଆବେଗ ପ୍ରବଣ ହେଉଛି ତାଙ୍କ ସୃଷ୍ଟିର ମୂଳଉତ୍ସ | ସାମାଜିକ ବସ୍ତୁବାଦୀ 
ଜୀବନ ଓ ମଣିଷ ମନର ଅନ୍ଧାରି ମୁଲକର ବାସ୍ତବ କଥାକୁ ନେଇ ତାଙ୍କ ଗଳ ରଚିତ 
ଅତିଥ” ଗଛରେ ଗାଳିକ ସମାଜରେ ସାମ୍ୟ ଓ ଶାନ୍ତି ପ୍ରତିଷ୍ଠାର ବାଁ ଦେଇଛନ୍ତି। 
ଧନିକ ଗୋଷ୍ଠୀର ଦୌରାତ୍ମ ଓ ନିର୍ବନ ମଣିଷର ଅଭାବ, ଯନ୍ତ୍ରଣାକୁ ନେଇ ସେ 
' ଅପରାଜିତ! ଗଳ୍ପ ରଚନା କରିଛନ୍ତି । ' କାଳିମାଟି' ଗଛରେ ଯନ୍ତ୍ରଶିଳ୍ତର ପ୍ରଚଳନ ଯୋଗୁଁ 
ବୁର୍ବୁ୍‌ୟା ଗୋଷ୍ଠୀର ଉତ୍ଥାନ ଓ ସେମାନଙ୍କ ଶୋଷଣରେ ଶ୍ରମିକ ଶ୍ରେଣୀର ଅଧଃପତନ 
ବାସ୍ତବିକ ହୃଦୟ ବିଦାରକ | ବସୁୁବାଦୀ ମଣିଷର ଉଚ୍କଟ ସ୍ଵାର୍ଥପରତା ଓ ତା'ର ବିଷମୟ 
ପରିଣତି  ମହାମାନବର ସାଗର ତୀରେ” ଗଛରେ ବର୍ଣ୍ଣତ | “ ଦୁଇବନ୍ଧ ' ଗଳରେ ହିନ୍ଦୁ ଓ 
ମୁସଲମାନ ମଧ୍ଯରେ ସାମ୍ପଦାୟିକ ସଂଘର୍ଷ, ‘ମଣିଷ ଓ ଅର୍ଥନୀତି” ଗଳ୍ପରେ ଦାରିଦ୍ର୍ୟ 
ଜନିତ ଯନ୍ତ୍ରଣା ଦଗ୍ଧ ଜୀବନ, ‘ସତର ନମ୍ବର ଓାର୍ଡ଼ୀ ଗଳ୍ପରେ ଜନନାୟକମାନଙ୍କର 
ଦୁର୍ନୀତି, ଅନୀତି ପ୍ରକାଶ ପାଇଛି | ପୁଞ୍ଜିବାଦୀ ସମାଜର କୁସିତ ରୂପ ସମ୍ପର୍କରେ ' ଭାରତ 
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ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗନ-ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ର୍ୟ ୨ ୫ 


ଆବିଷ୍ଠାର' ଗଛରେ ସେ କହିଛନ୍ତି “ ଜାଣିବାକୁ ଚାହଁ ତମେ ଗନେରିଆ ସିଫିଲିସ୍‌ 
ବୀଜାଣୁର ଜନ୍ମ କଥା ? ସେଇଦିନ ଜନ୍ମ ହେଲେ ସେମାନେ, ସେଇ ଅଶୁଭ ପ୍ରଭାତରେ, 
ଯେଉଁଦିନ ପୁଞ୍ଜିବାଦୀ ଅଧ୍ୟକାର ମତ୍ତ ଆହରଣ-ପ୍ରବଣ ମନୁଷ୍ୟ ସମାଜରେ ଜନ୍ମ ନେଲା 
ସତୀତ୍ବର ଆଦର୍ଶ।” ପୁଞ୍ଜିବାଦକୁ ହଟାଇ ସାମ୍ଯବାଦ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ପାଇଁ ଗାନିକ ଆଗ୍ରହ 
ପ୍ରକାଶ କରିଛନ୍ତି। ସର୍ବହରା ଜନତାକୁ ସମାଜବାଦ ବଞ୍ଚବା ପାଇଁ ରାହା ଦେଇଥାଏ। 
ମାତ୍ର ଜୀବନ ପାଇଁ ଖାଦ୍ୟ ବା ଧନ, ସମ୍ପତି ସବୁ କିଛି ନୂହେଁ। ଏସବୁ ପରେ ଜୀବନର 
ଯେଉଁ ବୃହତ୍ତର ସତ୍ୟ ଅଛି ତାକୁ ଉପଲବ୍ଧି ନ କଲେ ମନୁଷ୍ୟ ପଶୁତୁଲ୍ୟ ବିବେଚିତ 
ହୁଏ | ଗାଳ଼ିକ ପରବର୍ଭୀ ସମୟରେ ମନ ପରିବର୍ଭନ କରି “ରୁଟି ଓ ଚନ୍ଦ୍ର ଗଛରେ 
କହିଛନ୍ତି “ ହାୟ ମାର୍କସ, ତମର economical interpretation of history 
ମଣିଷକୁ କରିଛି ଘୁଷୁରି, ଜୀବନ ଯାହାର ଖାଲି ' ରୋଟୀକା ସବାଲ' | ମଣିଷର ବଞ୍ଚବାର 
ଏକମାତ୍ର ଲକ୍ଷ୍ଯ ତମେ ଆଣି ଦେଇଛ ଖାଲି ପେଟଭରି ଗିଳିବା ! ମଣିଷର ଆଖରେ 
ରୁଟିକୁ କରିଛ ତମେ ଏଇ ଚନ୍ଦ୍ରଠାରୁ ବଳି ଆହୁରି ଲୋଭନୀୟ । ପ୍ରାଚୂର୍ଯ୍ୟକୁ କରିଚ 
ତମେ ଜୀବନର ଲକ୍ଷ୍ୟ | କିନ୍ତୁ ପ୍ରାଚୁର୍ଯ୍ୟ ପରେ ଅଛି ଯେଉଁ ବୃହତ୍ତର ଜୀବନର ଲକ୍ଷ୍ୟ, 
ତା'ର ସନ୍ଧାନ ଦେଇନା ତମେ!” 


ଜୀବନର ଲକ୍ଷ୍ୟ କେବଳ ପ୍ରାଚୁର୍ଯ୍ୟ ନୁହେଁ ମାନବୀୟ ପ୍ରବୃତ୍ତିକୁ ସାର୍ଥକ ଭାବେ 
ଚରିତାର୍ଥ କରିବା; ଯାହା ବ୍ୟକ୍ତି ଓ ସମାଜ ପାଇଁ କଲ୍ୟାଣକର ହୁଏ। ବସ୍ତୁବାଦୀ 
ସମାଜରେ ମନୁଷ୍ୟ ତା'ର ଆମ୍ସ୍ବାର୍ଥ ନିମିତ୍ତ କୁସିତ ପନ୍ମା ଅବଲମ୍ବନ କରି ପ୍ରବ୍ୃଭିର 
ଆବଶ୍ୟକତାକୁ ପୂରଣ କରୁଛି । ସମ୍ପତି ମନୁଷ୍ୟର ଯୌନ ଜୀବନରେ ଘୋର ବିକାର 
ଭାବ ପରିଦୃଷ୍ଟ ହୁଏ | “ ନୀଳ ଜ୍ୟୋସ୍ମା ଗଛରେ ଗାଳିକଙ୍କ ଉତ୍ତି ହେଲା “ ବଂଶରକ୍ଷା 
ଯେଉଁ ଦିନ ବିବାହର ଉଦେଶ୍ୟ ଥଲା, ସେଦିନ ଗର୍ଭଧାରିଣୀର ସତୀତ୍ଵ ସମାଜରେ 
ଏକ ସମ୍ମାନିତ ଆଦର୍ଶ ଓ ଆବଶ୍ୟକତା ଥଲା। ବଂଶଧାରାର ନିର୍ମଳତା ରକ୍ଷା ପାଇଁ 
ପୁରୁଷ ଓ ସ୍ତ୍ରୀ ମଧ୍ୟରେ ଦୈହିକ ବିଶ୍ଵସ୍ତତା ସମାଜ ଜୀବନର ଭିଭି ଥଲା ମାତ୍ର ଆଜି 
ଜନ୍ମ ନିରୋଧ ଯୁଗରେ ବଂଶରକ୍ଷା ଅପେକ୍ଷା ଆତ୍ମରକ୍ଷା ବୃହତ୍ତର ପ୍ରଶ୍ଧ। ତେଣୁ ବିବାହ 
ଏକ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ହୀନ ଦାୟିତ୍ବ।” ତୃଷ୍ଣା ଓ ବିତୃଷ୍ଣା” , “ ମେଣ୍ଟାଖାଇ' › ରୁଟି ଓ ଚନ୍ଦ୍ରୀ 
ପ୍ରଭୃତି ଗଜ୍ରରେ ଅବକ୍ଷୟ ଯୌନ ଜୀବନ ରୂପାୟିତ ହୋଇଛି ! ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଜୀବନରେ 
ଯୌନ ଉଚ୍ନଙ୍ଖଳା କେଉଁଠି କେମିତି ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ। ବାସ୍ତବତା ନାଁରେ ସେସବୁକୁ 
ସାହିତ୍ୟରେ ସ୍ଥାନ ଦେଇ ସାର୍ବଜନୀନ କରିବା ପୂର୍ବରୁ ସମାଜ ଉପରେ ଏହାର କ'ଣ 
ପ୍ରଭାବ ପଡ଼ିବ, ସେହି ବିଷୟରେ ବିଗାର କରିବା ଦରକାର | ବଙ୍ଗଳାର ନାରାୟଣ 
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୨୬ ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗନ ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ରୟ 


ଚୌଧୁରୀ ତାଙ୍କ ‘ସମକାଳୀନ ସାହିତ୍ୟ” ପୁସ୍ତକରେ ମତବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ତି ଯେ 
“ ନରନାରୀଙ୍କର ଯୌନ ଜୀବନର ନଗ୍ନ ରୂପକୁ ସମାଜ ବାସ୍ତବତା ବୋଲି କହିଲେ 
ସମାଜ ବାସ୍ତବତାର ଆଦର୍ଶ ପ୍ରତି ଅବମାନନା ହୁଏ |! ସମାଜର ଅନ୍ଦିକନ୍ଦିରେ କେତେ 
ଯେ ବୀଭସ କାର୍ଯ୍ୟ ସଂଘଟିତ ହେଉଛି; ସୂକ୍ଷ୍ମ ଦୃଷ୍ଟି ସମ୍ନ୍ନ ଲେଖକ ଚକ୍ଷୁରେ ସେସବୁ 
ଧରା ପଡ଼ିବା କଷ୍ଟକର | ସେହି ବିକାରର ଚିତ୍ର ପାଠକ ସାମ୍ବାରେ ଉପସ୍ଥାପନର କିଛି 
ଯଥାର୍ଥତା ନାହିଁ।” ସାହିତ୍ଯ ବାସ୍ତବ ଜୀବନଭିଭିକ ହେବା ସଙ୍ଗେ ସୁସ୍ଥ ସୁନ୍ଦର 
ସମାଜକୈନ୍ଦିକ ହେଲେ ସବୁ ବର୍ଗର ପାଠକଙ୍କ ଆଦର ଲାଭ କରେ | ଯୌନ:ଜୀବନର 
ଚିରନ୍ତନ ସତ୍ୟ ଓ ଏହାର ଅବକ୍ଷୟକୁ ଗାଳିକ ବେଶ୍‌ ସ୍ଵାଭାବିକ ଓ ସାବଧାନ ସହକାରେ 
ଗଳ୍ପରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି। 


ମନୋଜ ଦାସଙ୍କ ଗଳ୍ପ ରଚନାର ପ୍ରାଥମିକ ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ମାର୍କସବାଦୀ ଚେତନା 
ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ | ତାଙ୍କର “ ସମୁଦ୍ରର କ୍ଷୁଧା' ଗଛରେ ଦ୍ଵିତୀୟ ବିଶ୍ବଯୁଦ୍ଧର ପ୍ରଭାବ ଅନୁଭୂତ 
ହୁଏ | ଯୁଦ୍ଧ ସମୟରେ ବ୍ରିଟିଶ ସୈନ୍ୟମାନେ ପଲ୍ଲୀରେ ପଶି ନାରକୀୟ ଅତ୍ଯାଗାର 
କରିଛନ୍ତି, ଝିଅ ବୋହୂଙ୍କ ଇତ ଲୁଟିଛନ୍ତି। ସୈନ୍ୟମାନେ ଅସହାୟା ନାରୀର କୋଳରୁ 
ଶିଶୁକୁ ଫିଟି ଦେଇ ତାକୁ ଧର୍ଷଣ କରିବାର ଚିତ୍ର ଏହି ଗଛରେ ଦିଆଯାଇଛି “ ନୂଆଦିନ' 
ଗଳ୍ପରେ ଜମିଦାରର ଶୋଷଣ ଓ ଶୋଷିତ ମନୁଷ୍ଯର ଯନ୍ତ୍ରଣା ସ୍ଥାନ ପାଇଛି। ଗଳ 
ନାୟକ ଜମିଦାରର ନିମକ ଖାଇ ମଧ୍ଯ ଶ୍ରେଣୀ ସଚେତନ ହୋଇ ଶୋଷିତ ଗୋଷ୍ଠୀଙ୍କ 
ସପକ୍ଷରେ ଯାଇଛି। ତ୍ରିଶଙ୍କୁ, ‘ ଦେଶସେବକ!', ‘ ବୟସ୍ଯ” ପ୍ରଭୃତି ଗଳ୍ପରେ 
ମାର୍କସବାଦୀ ଭାବ ପ୍ରକାଶ ପାଇଛି | ଦ୍ବିତୀୟ ବିଶ୍ବଯୁଦ୍ଧର ପ୍ରଭାବ ଓ ଉତ୍ତର ବାଲେଶ୍ଵରରେ 
ଦୁର୍ଭିକ୍ଷକୁ ନେଇ “ ଆବିଷ୍କାର' ଗଛ ରଚିତ । ଦରିଦ୍ର ମଣିଷର ଖାଦ୍ଯ ପାଇଁ ଧନିକ 
ଗୋଷ୍ଠୀ ବିରୋଧରେ ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ସମାଜବାଦୀ ଚିନ୍ତାଧାରାକୁ ସୁଚେଇ ଦିଏ | ରାଜା, 
ମହାରାଜା, ଜମିଦାର ଆଦି ସାମନ୍ତବାଦୀ ଗୋଷ୍ଠୀଙ୍କ ଉପଭୋଗୀ ମନୋଭାବକୁ ସେ 
ତାଙ୍କ ସୃଷ୍ଟିରେ ଚିତ୍ରଣ କରିଛନ୍ତି। ସ୍ଵାଧୀନତା ପରେ ସାମନ୍ତବାଦୀ ସମାଜର ଚିତ୍ତ ସଂଘର୍ଷ 
ଓ ଅବକ୍ଷୟକୁ ନେଇ ‘ମହମବତୀ, ‘ରାୟ ବାହାଦୂରଙ୍କ ନିଶ” , ବିହଙ୍ଗ” ପ୍ରଭୁତି 
ଗଳ ରଚିତ | ରାଜନୈତିକ, ସାମାଜିକ, ଧାର୍ମିକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ 
ଅସହାୟତାକୁ ସେ ନିଷ୍କପଟ ଭାବେ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିଛନ୍ତି। “ ବ୍ୟାଘ୍ରାରୋହଣ”, 
“କିମ୍ଭୀରିଣୀ” , ' ମଧୁବନ ମେୟର! , “ କଙ୍କୁବାଇନ୍‌' ପ୍ରଭୃତି ଗନ୍ତରେ ସେ ସମାଜର 
ଅନୀତି, ଅନାଗାରକୁ ଯେମିତି ଦେଖାଇଛନ୍ତି ମଣିଷ ପ୍ରତି ସହାନୁଭୂତି, ଭଲ ପାଇବାର 
କଥାକୁ ମଧ୍ଯ କହିଛନ୍ତି | ପ୍ରାଚୀନ କାଳର ରାଜା, ମନ୍ତ୍ରୀ ସେନାପତି, କଟୁଆଳ ଚରିତ୍ର 
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ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗନ ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ର୍ୟ ୨୭ 


ମଧ୍ଯ ଦେଇ ଆଧୁନିକ ମନୁଷ୍ୟର ସମସ୍ୟାକୁ ସେ ମନୋଜ୍ଞ ଶୈଳୀରେ ସୂଚେଇ ଦେଇଛନ୍ତି | 
ମନସ୍ତାର୍ବିକ ବର୍ଣ୍ଣନା ମାଧ୍ଯମରେ ଗାଳିକ ମନୁଷ୍ୟ ମନର ବାସ୍ତବ ରୂପକୁ ପ୍ରକଟ କରିଛନ୍ତି 
ଲୋକକଥା, ମାନବେତର ଚରିତ୍ର, ଉପନିଷଦୀୟ ଚେତନା ଆଦିକୁ ଅବଲମ୍ବନ କରି 
ଆଧୁନିକ ମନୁଷ୍ୟ ଓ ସମାଜର କଥାକୁ ସେ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି। 


ସ୍ଵାଧୀନତା ପରକାଳର ଗାଳିକ କିଶୋରୀ ଚରଣ ଦାସଙ୍କ ସୃଷ୍ଟିରେ ମଧ୍ଯବି୍ତ 
ତଥା ଉଚ୍ଚ ମଧ୍ଯବିତ୍ତ ଶ୍ରେଣୀୟ ଚରିତ୍ର ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଅନ୍ତି। ଏମାନଙ୍କ ବାହ୍ୟ ଆବରଣ 
ସୁନ୍ଦର ଦିଶୁଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ଅନ୍ତଃରୂପ କେତେ ଯେ ନିଃସଙ୍ଗ, ଅସହାୟ ତାହାକୁ ସେ 
ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିଛନ୍ତି। ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଜୀବନର ହସକାନ୍ଦ ପାପପୂଣ୍ୟକୁ ନେଇ ସେ ଗଳ୍ପ 
ରଚନା କରିଛନ୍ତି । ମଣିଷ ମନର ନଗ୍ନ ସତ୍ୟକୁ ସେ ପ୍ରକାଶ କରିବାକୁ କୁଣ୍ମିତ 
ହୋଇନାହାନ୍ତି | ଏ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ସେ କହନ୍ତି “ ମୁଁ ମୋରି ପରି ସାଧାରଣ ପ୍ରେମୀମାନଙ୍କ 
ବିଷୟରେ ଲେଖୁଛି । ଯେଉଁମାନେ ଭଗବାନ, ଧର୍ମ, ସମାଜ, ସେକ୍ସ, ଜରା, ମରଣ 
ଇତ୍ୟାଦିର ତାଡ଼ନାରେ ହନ୍ତସନ୍ତ ହେଉଛନ୍ତି | ନିଜକୁ ଭଲ ପାଇବା ପାଇଁ ଅସତ୍ୟ ଓ 
ଅଜ୍ଞାନର ଆଶ୍ରା ନେଉଛନ୍ତି ଏବଂ ଶାନ୍ତିରେ ବଞ୍ଚବାକୁ ଚାହୁଁଛନ୍ତି।” “ଠାକୁର ଘର! 
ଗଳ୍ପରେ ବୃଦ୍ଧା ସୁନନ୍ଦା ଦେବୀ ଆସନ୍ମ ମୃତ୍ୟୁ ଯନ୍ତ୍ରଣାରେ ଛଟପଟ ହେଉଥ୍‌ବାବେଳେ 
ତାଙ୍କ ପୁଅ, ଝିଅ, ବୋହୂଙ୍କର ହିପୋକ୍ରାଟ ମନୋଭାବକୁ ଗାଳନିକ ଅତି ସ୍ପଷ୍ଟ ଭାବେ 
ରୂପାୟଣ କରିଛନ୍ତି । ସେହିପରି ମନୁଷ୍ୟର ଅସହାୟତା, ପ୍ରବଞ୍ଚନାକୁ ନେଇ ¢ ବିଧର୍ମୀ' 
ଗଳ ରଚିତ | ବିଶ୍ଵାସ ହରେଇ ସେ ଅସହାୟ ହୋଇପଡ଼େ ଏବଂ ନିଜର ଅସଲ ରୂପକୁ 
ଲୁଚାଇବାକୁ ଯାଇ ବାହାନା କରେ | ମଣିଷର ସ୍ଵରୂପ ବଡ଼ ବିଚିତ୍ର। ମଣିଷ ମନର 
କିଟିମିଟିଆ ରୂପକୁ ଗାଳିକ କିଶୋରୀ ଚରଣ ସ୍ପଷ୍ଟ କରିଛନ୍ତି । ମୂଲ୍ୟବୋଧର ଅବକ୍ଷୟ, 
ମାନବିକ ସମ୍େଦନା ପରି ବାସ୍ତବ ଜୀବନ କାହାଣୀକୁ ସେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି। ନାରୀ 
ମନର କଯୌନାକାଂକ୍ଷାକୁ ସେ “ବଡ଼ଅପା”, “ଦଶରାରୁ ଦିଆଲୀ”, ‘ଜଣେ ମାଉସୀ 
ଥିଲେ’, ‘କୁଆପଥର!' , ' ସତୀ ଚରିତାମୂତ”, ଲକ୍ଷ ବିହଙ୍ଗ ,  ସାବିତ୍ରୀର ସୁଦିନ' 
ପ୍ରଭୃତି ଗଳ୍ନରେ ସେ ସ୍ଥାନ ଦେଇଛନ୍ତି । କାରଣ ଫ୍ରୟେଡଙ୍କ ମତରେ “Sex is the 
primary motive force in human thought and behaviour.” କିଶୋରୀ 
ଚରଣଙ୍କ ଗଳ୍ପରେ ମନର ବାସ୍ତବ ରୂପ ଅତିମାତ୍ରାରେ ଉଦ୍‌ଘାଟିତ ହୋଇଛି । 


କିଶୋରୀ ଚରଣ ଦାସଙ୍କ ପରି ଅଖିଳ ମୋହନ ପଟ୍ଟନାୟକଙ୍କ ଗଛରେ ଉଚ୍ଚ 


ମଧ୍ଯବିତ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ଜୀବନ ବେଶୀ ଦୃଶ୍ୟମାନ | ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତିରେ ଜୀବନକୁ ବଞ୍ଚାଇବା 
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୨୮ ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗନ-ସ୍ତଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ରୟ 


ହେଉଛି ବଡ଼କଥା | ଜୀବନଧାରଣକୁ ନେଇ ଗାଳିକ ତାଙ୍କ ' ଚନ୍ଦ୍ରର ଅଭିଶାପ” ଗଳ୍ପରେ 
କହିଛନ୍ତି- “ ଜୀବନଟାକୁ ବଞ୍ଚାଇବା ହି ସବୁଠାରୁ ବଡ଼ ଆର୍ଟ | ଆଉ ଯେ ଜୀବନଟାକୁ 
ନିତ୍ୟ ନୂତନ କରି ବଞ୍ଚପାରିଲା ତା'ଠାରୁ ବଡ଼ ଆର୍ଟିଷ୍ଟ କେହି ନାହିଁ।” ଚିରାଚରିତ 
ଜୀବନ ଧାରାକୁ ବାଦ୍‌ ଦେଇ ସେ ତାଙ୍କ ସୃଷ୍ଟିରେ ଅନ୍ୟ କେତେକ ଦିଗକୁ ଦେଖାଇଛନ୍ତି! 
ଗୋଟିଏ ଲଟେରୀ ଟିକଟ” ର ପର୍ଶ୍, “ କିଂଶୁକର ଅଭିସାର”ରେ ଲକ୍ଷ୍ମୀ, “ ସୁବର୍ଣ୍ଣମୟୀ 
ଉପାଖ୍ୟାନ ' ର ସୁବର୍ଣ୍ଣମୟୀ ପରି ତାଙ୍କ ଗଳଗୁଡ଼ିକର ଚରିତ୍ର ସମାଜ ଓ ଜୀବନର ବିଭିନ୍ନ 
ପରିସ୍ଥିତିକୁ ଦେଖାଇଛନ୍ତି। ଜୀବନର କୌଣସି କଥାକୁ ପାପ, ପୁଣ୍ୟ ବୋଲି ବିଚାର ନ 
କରି ବାସ୍ତବ ଜୀବନକୂ ସେ ଗଳ୍ରେ ସ୍ଥାନ ଦେଇଛନ୍ତି ଗାଳିକ ଏ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ କହନ୍ତି 
“ ମୁଁ ଜୀବନର କୌଣସି କଥାକୁ ପାପପୂଣ୍ୟ ବୋଲି ମନେକରେ ନାହିଁ। ମୋ ଜୀବନର 
ବହୁ ଘଟଣା ମୋ କ୍ଷୁଦ୍ରଗଳ୍ଧକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିଛି । ମୋର ଅଧ୍ବକାଂଶ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଗଳ୍ପ ବହନ 
କରିଛି ମୋ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଜୀବନର ଆନନ୍ଦବେଦନାର ଚିତ୍ର | ” ତାଙ୍କ ଗଳର ଚରିତ୍ରମାନେ 
ଉଚିତ, ଅନୁଚିତ ବୋଲି କିଛି ବିଚାର କରିନାହାଁନ୍ତି। ଆଧୁନିକ ଜୀବନର ବେପରୁଆ 
ମନୋଭାବକୁ ନେଇ ତାଙ୍କ ଚରିତ୍ରମାନେ ଗଛରେ ଆତଯାତ ହୋଇଛନ୍ତି। “ସୁକାନ୍ତ 
ମହାନ୍ତି” ଗଳରେ ଭାଗାବଣ୍ଡ ଚରିତ୍ର ସୁକାନ୍ତ ଲକ୍ଷ୍ୟହୀନ ଭାବେ ଆଧୁନିକ ଜୀବନ 
ଶୈଳୀକୁ ଆପଣେଇ ନେଇଛି। “ ଡିମିରି ଫୁଲ”, “ ଗୋଟିଏ ହୋଟେଲର ନକସା', 
' ରୁବିର ରୁବାୟତ ' ପ୍ରଭୁତି ଗଛ୍ତରେ ମଧ୍ଯବିତ୍ତ ଶ୍ରେଣୀ ମଣିଷର ଅସହାୟତା, ଛଳନା, 
ଦୁଃଖ, ଯନ୍ନଣାକୁ ସେ ପ୍ରକାଶ କରିଛନ୍ତି | ମନସ୍ତାର୍ବିକ ବର୍ଣନା ଶୈଳୀରେ ସେ ମନୁଷ୍ୟର 
ଅନ୍ତଃରୂପକୁ ପ୍ରକଟ କରିଛନ୍ତି 

ଦରିଦ୍ର ଅବହେଳିତ ମନୁଷ୍ୟଙ୍କ କଥା ଅଚ୍ୟୁତାନନ୍ଦ ପତିଙ୍କ ଗଛରେ ମୁଖ୍ୟ ସ୍ଥାନ 
ଗ୍ରହଣ କରିଛି | ' ମାମୁଘର' ,  ନ୍ୟାୟପୁରୁଷ” , ' ବପୁଂନ” , ' ୟାକୁବର ଆଖି” , “ଡାଆଁଣୀ' 
ଇତ୍ୟାଦି ଗଛ୍ତରେ ଶୋଷିତ ମଣିଷର ଅଭାବ, ଯାତନା ଓ ଶୋଷକର ସ୍ବାର୍ଥପର ରୂପକୁ 
ଦେଖାଇ ଦିଆଯାଇଛି । ସମାଜରେ ଚାଲିଥିବା ଲାଞ୍ଚ ମିଛ, ଭ୍ରଷ୍ଟାଗର, ପ୍ରତାରଣା 
ଆଦିକୁ ସେ ଶାଣିତ ସ୍ଵରରେ ପରିବେଷଣ କରିଛନ୍ତି । ମାନବେତର ଚଚିତ୍ରମାନଙ୍କୁ 
ପ୍ରତୀକ ଭାବରେ ନେଇ ସେ ମଣିଷର ଯୌନ ପିପାସା, ଦୁର୍ନୀତି, ଦୁଃଖ, ଦୁର୍ଗତିକୁ 
ଚିତ୍ରଣ କରିଛନ୍ତି । 

ବିଭୂତି ଭୂଷଣ ତ୍ରିପାଠୀଙ୍କ ଗଛରେ ମଧ୍ଯବିତ୍ତ ତଥା ଉଚ୍ଚ ମଧ୍ୟବିତ୍ତ ସମାଜର 
କଥା କୁହାଯାଇଛି | ବୃତ୍ତିରେ ସେ ସରକାରଙ୍କର ଜଣେ ଉଚ୍ଚପଦସ୍ଥ ଅଧ୍ୟକାରୀ ଥିଲେ | 
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ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦଗଳ ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଟିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ର୍ୟ ୨୯ 


ତାଙ୍କ ଜୀବନ ପରିସରରେ ଆସିଥବା ପିଅନ, କିରାଣି, ଡ଼ାଇଭର, ଚାକର, ଚାକରାଣୀ 
ପ୍ରଭୃତିଙ୍କୁ ସେ ତାଙ୍କ ଗଳ୍ପର ଚରିତ୍ର ରୂପେ ନେଇଛନ୍ତି | 'ମିଶାଣରେ ଭୁଲ୍‌’ , ‘ଯୋଜନା’, 
' ଚନ୍ଦ୍ରହାର” , ' ପୁରୀ ବାହୁଡ଼ା! ଆଦି ଗଛରେ ପାରିବାରିକ, ସାମାଜିକ, ପ୍ରଶାସନିକ, 
ରାଜନୈତିକ ଚିତ୍ର ପ୍ରଦାନ କରାଯାଇଛି । ସେ ଖୁବ୍‌ ସରଳ, ସାବଲୀଳ ଭାଷାରେ 
ଏବଂ କମ୍‌ କଥାରେ ବାସ୍ତବ ଜୀବନକୁ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି। 


ଗାଳିକ ଚନ୍ଦ୍ରଶେଖର ରଥଙ୍କ ଗଳ୍ପରେ ବୌଦ୍ଧିକତାର ପହେଳି ମଧ୍ଯରେ ସାମାଜିକ 
ଜୀବନକୁ ବ୍ୟଞ୍ଜିତ କରାଯାଇଛି | ଭଦ୍ରମୁଖା ପିନ୍ଧା ମନୁଷ୍ଯର ସ୍ବାର୍ଥପର ରୂପକୁ ଗାଳିକ 
“ଶ୍ଵାପଦ” ,  ମୁକ୍ତି', ‘ ଅଶ୍ଵାରୋହୀ” ଆଦି ଗଛରେ ଦେଖାଇଛନ୍ତି । ‘ଘର ଠିକଣା’, 
“ ସଵପ୍ପଭଙ୍ଗ”, ' ସୋଦର! , ' ପ୍ରଳୟ”, ' ତାସଘର” , ' ଭୋଗଦଖଲ! ପ୍ରଭୃତି ଗଳ୍ପରେ 
ମଣିଷର ଅସହାୟତା, ଦୁର୍ଦଶା, ସାମନ୍ତବାଦର ଅବକ୍ଷୟ ଆଦି ସ୍ଥାନ ପାଇଛି। ମଣିଷ 
ମନର ବିଶ୍ଲେଷଣରେ ସେ ଗୁରୁତ୍ବାରୋପ କରିଛନ୍ତି । ' ଚେର” ଗଳରେ ଏକ ଚଢ଼େଇକୁ 
ପ୍ରତୀକ ଭାବେ ନେଇ ବ୍ୟଭିଗ୍ାର ବା କଳଙ୍କର ଲମ୍ବା ଚେରକୁ ସେ ମନ ବିଶ୍ଲେଷଣ 
ପଦ୍ଧତିରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି। ସମାଜ ଅପେକ୍ଷା ବ୍ୟକ୍ତିର ବାସ୍ତବ ଜୀବନ ତାଙ୍କ ଗଳ 
ସୃଷ୍ଟିରେ ପ୍ରମୁଖ ସ୍ଥାନ ଅଧ୍ବକାର କରିଛି । 

ଶାନ୍ତନୁ କୂମାର ଆରଚାର୍ଯ୍ୟଙ୍କ ଶୈଳୀରେ ବୌଦ୍ଧିକତା ଭରି ରହିଥିଲେ ବି ନିଛକ 
ବାସ୍ତବତାକୁ ସେ ଖୁବ୍‌ ଚମଳ୍କାର ଢଙ୍ଗରେ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିଛନ୍ତି । “ ମନମର୍ମର', 
“ ଚତୁ୍ଥୀରାତି' , ବାପପୁଅ” , “ନକ୍ସା ଲାଇଟ! , ‘ ହୃଦକୋଲପ', ˆ ପିଠି” , “ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ , 
' ଭୁଲିଗଲୁକିରେ” ପ୍ରଭୃତି ଗଛରେ ସେ ସାମାଜିକ, ରାଜନୈତିକ ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ 
ଘଟଣାବଳୀ, ଅନ୍ୟାୟ ଅନୀତି, ଦୁଃଖ ଶୋକ, ଅସହାୟତା ଆଦିକୁ ସ୍ଥାନ ଦେଇଛନ୍ତି। 
ମାନସିକ, ବିଶ୍ଲେଷଣ, ଲଘୁ ବ୍ୟଙ୍ଗ ବିଦୂପ, ଫାଣ୍ଟାସି ଅବଲମ୍ବନରେ ସେ ମନୁଷ୍ୟର 
ବାସ୍ତବ ସ୍ଵରୂପକୁ ଉନ୍ମୋଚନ କରିଛନ୍ତି। 

ସମାଜ ସଚେତନ ଗାଳିକ ଭାବେ ରବି ପଟ୍ଟନାୟକ ବେଶ୍‌ ଜଣାଶୁଣା! ସମାଜର 
ରକ୍ଷଣଶୀଳତା ଓ ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସର ପାଚେରିକୁ ସେ ଭାଙ୍ଗି ଦେବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି। 
କିନ୍ତୁ ଜଣେ ସଚ୍ଜୋଟ ସଂସ୍କୃତି ପ୍ରେମୀ ହିସାବରେ ଓଡ଼ିଆ ଜନଜୀବନକୁ ନିଖୁଣ ରୂପେ 
ସେ ତାଙ୍କ ଗଳ୍ପରେ ସ୍ଥାନ ଦେଇଛନ୍ତି | ‘ଅପରାଧୀ’ , ‘ବହୁରୂପୀ' , ବନ୍ଧ୍ୟା ଗାନ୍ଧାରୀ” , 
ରାଗ ତୋଡ଼ି' , ' ପ୍ରତିବିପୃବୀ” , ‘ ବେଲାଳସନ' , ‘ ଛଞ୍ଚାଣ”, ଅଣସର” ଇତ୍ୟାଦି 
ଗଳରେ ସାମାଜିକ ଦୋଷ ଦୁର୍ବଳତା, ଜନଜୀବନର ସୁଖଦୁଃଖକୁ ସେ ରୂପାୟିତ କରିଛନ୍ତି। 
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୩୦ ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗନ ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ର୍ୟ 


ତାଙ୍କ ମନସ୍ତାତ୍ଵିକ ବର୍ଣନା ମଧ୍ୟରେ ଆଧୁନିକ ମଣିଷର ଅସହାୟତା, ଛଳନା ପ୍ରକାଶ 
ପାଇଛି | ମଣିଷର ବହୁରୂପକୁ ସେ “ ବହୁରୁପୀ' ଗଳ୍ପରେ ଦେଖାଇଛନ୍ତି | ପ୍ରତୀକ, ଚିତ୍ରକଳ୍ପ, 
ବ୍ୟଟ୍ଗୋକ୍ତିକୁ ନେଇ ବ୍ୟକ୍ତି ଓ ସମାଜର ବିବିଧ ରୂପକୁ ସେ ମନୋଜ୍ଞ ଶୈଳୀରେ 
ପରିବେଷଣ କରିଛନ୍ତି। 


ନାରୀ ଜୀବନର କଥା କହିବାରେ ଗାଳ୍ିକା ବୀଣାପାଣି ମହାନ୍ତି ପ୍ରଗଳ୍ଭା। 
ତାଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିରେ ନାରୀ କଦାପି ପୁରୁଷଠାରୁ ହେୟ ନୁହେଁ ନାରୀ ଓ ପୁରୁଷ ଉଭୟଙ୍କ 
ସମନ୍ସୟରେ ସମାଜର ପ୍ରଗତି ସମ୍ଭବ ହୋଇପାରିବ | ନାରୀକୁ ଯଥା ସମ୍ମାନ ଦେବା 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ସେ କହନ୍ତି “ ନାରୀର ଦୁଃଖ, ଦୁର୍ଦଶା ଦୂର ପାଇଁ ଏବଂ ସେମାନଙ୍କ 
ଭିତରେ ଜାଗରଣ ସୂଷ୍ଠି କରିବା ପାଇଁ ଚେଷ୍ଟା କରିଛି| ନାରୀକୁ ଦେବୀ କୁହନି, କିମ୍ବା 
ଦାସୀ ଆଖ୍ୟା ମଧ୍ଯ ଦିଅନି। ନାରୀକୁ ମଣିଷ ଭାବେ ସ୍ଵୀକାର କରିବା ପାଇଁ ମୋର 
ରଚନାରେ ଚରିତ୍ର ତଥା ଘଟଣାବଳୀ ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଆରୋପ କରିଛି | ଏତଦ୍‌ ବ୍ୟତୀତ 
ପୁରୁଷମାନେ ଅଯଥା ଅହଙ୍କାରରୁ ଓହରି ଆସିବା ଉଚିତ | ନାରୀ ଓ ପୁରୁଷ ଉଭୟର 
ସହଯୋଗ ଏବଂ ସହାବସ୍ଥାନ ଫଳରେ ସମାଜର ଉନ୍ନତି ସମ୍ଭବ।” ପୁରୁଷ କୈନ୍ଦ୍ରିକ 
ସମାଜରେ ଲାଞ୍ଚିତ, ଶୋଷିତ ନାରୀର ଦୟନୀୟ ସ୍କିତି ଗାଳ୍ଜକାଙ୍କୁ ବ୍ଯଥତ କରିଛି। 
ନାରୀ ଭାବେ ସେ ନାରୀର ଅନ୍ତର ବେଦନାକୁ ଭଲ ରୂପେ ବୁଝିଛନ୍ତି । ନାରୀ ନିର୍ଯାତନାର 
ବାସ୍ତବତାକୁ ସେ ତାଙ୍କ ସୃଷ୍ଟିରେ ରୂପାୟିତ କରିଛନ୍ତି। ଏ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ସେ କହନ୍ତି 
“ ନିଜ ଜୀବନର ରକ୍ତସ୍ରୋତରେ ରସାଣିତ ହୋଇ ମୁଁ ଖୋଜି ବୂଲୁଛି ଯାହା ଚିରନ୍ତନ ସତ୍ୟ 
ମଣିଷର ବଞ୍ଚବା ପାଇଁ| ପ୍ରତିଟି ଛକରେ ନିପୀଡ଼ିତ ମଣିଷର ଆରଉଁ ଚିଜ଼ାର ଶୁଣି ମୁଁ ଅଟକି 
ଯାଇଛି, ହାତରେ ତା'ର ତରବାରି ଧରେଇ ତାକୁ ପରିସ୍ଥିତିକୁ ଭେଟିବାକୁ ସାହସ ଦେଇଛି... | 
××× ସମାଜରେ ଏବେବି ରାବଣ ଅଛି, ଶକୁନି ଅଛି, ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ-ଦୂଃଶାସନର ବିକଟାଳ 
ହସରେ ଦୌପଦୀର ବସ୍ତହରଣ ଥରେ ନୁହେଁ ଅଜସ୍ର ଥର ଘଟିଯାଉଛି; ସେମାନେ ତ ଥିଲେ 
ପୁରାତନ ଯୁଗର ଏକ ରାଜବଂଶରେ, ଏବେ ସେମାନେ ଅନେକ ମଣିଷରେ ରୁପାନ୍ତରିତ 
ହୋଇଛନ୍ତି | ଝିଅଟିଏ ରାସ୍ତାରେ ନିରାପଦରେ ଯିବ, ପାଠ ପଢ଼ି ଚାକିରି କରି ସ୍ଵାବଲମ୍ବୀ 
ହେବ, କିଏ ନ ଚାହେଁ ଆଜିର ଦୂନିଆରେ ? ହେଲେ ମାର୍କସିଟଟିଏ ସ୍କୁଲକୁ ଆଣିବାକୁ 
ଯାଇ ବିଚ୍‌ ବଜାରରେ, ଇଣ୍ଟରଭିଉ ଦେଇ ଚାକିରିଟିଏ ପାଇଁ ଅଫିସରକୁ ନିବେଦନ କରିବାକୁ 
ଯାଇ ତାକୁ ସାମ୍ପୀ କରିବାକୁ ହୁଏ ଦୂଃଶାସନ-ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନକୁ| ××× ଯୌତୁକ ନ ନେଇ 
ଘର କରିଥୁବା ବୋହୂଟି ଜନ୍ମ କରିଥିବା କନ୍ଯା ସନ୍ତାନ, କ”ଣ ତା'ର ଅପରାଧ ? ତାକୁ 
ନିଆଁରେ ପୋଡ଼ି ମାରିଦେବାର ଘଟଣା ଆଜି କିନ୍ତୁ ନୂହେଁ, ଏହି ନିଷୁର ବାସ୍ତବତାକୁ କିପରି 
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ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦଗନ୍ଧ ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଟିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ର୍ୟ ୩ ୧ 


ଉପେକ୍ଷା କରିବି ? ମୁଁ ମଣିଷ ଗୋଷ୍ଠୀ ଅନ୍ତର୍ଦୁକ୍ତ ଓ ସବୂ ମଣିଷ ମୋ ନିଜର ¬ ଏହି ଲୁହ 
ଲହୁର ଜୀବନ ହିଁ ମୋ ଲେଖାର କଥାବସ୍ତୁ” (ପ୍ରଜାତନ୍ତଟ ୨ ୪.୧ ୨.୧୯୯୦) 

ସମାଜର ନାନା ସ୍ତରରେ ନାରୀ ନିର୍ଯାତିତ ହେଉଛି । ବିବାହ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଯୌତୁକ 
ପ୍ରଥା ନାରୀ ପାଇଁ ଦୁଃଖଦାୟକ ଓ ମାରାତ୍ମକ ହୋଇଛି । ଯୌତୁକ ନିମନ୍ତେ ଶିଖା” 
ଗଛରେ ବୋହୂ ଅତ୍ଯାଗରିତ ହେବା, ‘ପ୍ଲାବନୀ” ଗଳ୍ପରେ ବୋହୂକୁ ବିଷ ଦେଇ 
ମାରିବା, ଯୌତୁକ ଦେଇ ନ ପାରିବା ଯୋଗୁଁ ଝିଅ ଅବିବାହିତ ରହିବା ଦୃଶ୍ୟ ଝିଅ 
ଦେଖୁ ଯାଇଛନ୍ତି ' ଗଳ୍ପରେ ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ | ସେହିପରି ଇଣ୍ଟରଭିଉ ଦେବାକୁ ଯାଇଥିବା 
ଝିଅଟି ଶିକ୍ଷିତ ପଦାଧ୍ବକାରୀଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଧର୍ଷଣର ଶିକାର ହୋଇଛି ' ଇଣ୍ଟରଭିଉ' ଗଛରେ | 
' ଆହୁତି? ଗପରେ ଫୁଲ, ˆ ଚିଠି” ଗଳରେ ରସଶ୍ପି, ' ଶ୍ୟାମଳୀ ଉପାଖ୍ୟାନ” ରେ ଶ୍ୟାମଳୀ, 
ଅସତୀ” ଗପରେ ମଲ୍ଲୀକା ଚରିତ୍ର ଧର୍ଷିତ ହୋଇଛନ୍ତି । ପାଟଦେଲ” ଗଛରେ ପାଟ 
ଗଣଧର୍ଷିତ ହୋଇ ସନ୍ତାନର ମା ହୋଇଛି। ଗାଁ ଲୋକେ ତାକୁ ଘେରି ଯାଇ ସେ 
ଛୁଆର ବାପା କିଏ ବୋଲି ତାକୁ କହିବାକୁ ଧମକେଇଛନ୍ତି। ପାଟ ଲୋକ ଲଜ୍ଜାକୁ ଡରି 
ଆତ୍ମହତ୍ୟା କରିନାହିଁ କି ତାଂ ସନ୍ତାନକୁ ମାରି ଦେଇ ନାହିଁ। ନିର୍ଭୀକ ଭାବେ ସେ 
ଲୋକଙ୍କୁ କହିଛି¬ “ଏ ଛୁଆର ବାପ କିଏ ପଚାରୁଛ ତ ? ରମୁ, ବୀରା, ଗୋପୀ, 
ମାଗୁଣି, ନରିଆ ସମସ୍ତେ ଏଠାରେ ଛିଡ଼ା ହୋଇଛନ୍ତି, କେମିତି କହିବି ଛୁଆ କାହାର 
ବୋଲି ? ଦୋଳ ପୁନେଇଁ ମେଳଣ ଭିତରୁ ଏଇ ରଘୁ ମୋ ମୁହଁରେ ଗାମୁଛା ମାଡ଼ି 
ଦେଇ ଟେକି ନେଇଗଲା | ମଶାଣି ହୁଡ଼ା ତଳକୁ ସେହି ବୁଦା ମୂଳରେ ମୋତେ ସମସ୍ତେ 
ଘେରି ଯାଇ କଣ୍ଟାରୁ ମାଉଁସ ଛଡ଼େଇ ଗବଗବ କରି ଖାଇଗଲେ। କେମିତି ମୁଁ କହିବି 
ଏ ଛୁଆ କାହାର ? ପରର ସେ ହରିଆକୁ ଯେ ସେମାନଙ୍କଠାରୁ ଟଙ୍କା ନେଇ ମୋତେ 
ଛାଡ଼ି ଦେଇ ଆସିଥିଲା କଟକରେ ।” ଗାଳିକା ସମାଜବାଦୀ ଚେତନା ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ 
ହୋଇ ଶୋଷକ ବିରୋଧରେ ଶୋଷିତର ପ୍ରତିବାଦକୁ ପାଟର ଉତ୍ତରରେ ପରିବେଷଣ 
କରିଛନ୍ତି । ସମଗ୍ର ଗଳ୍ନରେ ସାମାଜିକ ବାସ୍ତବତା ମଧ୍ଯରେ ସମାଜବାଦୀ ବାସ୍ତବତାର 
କଳାମ୍ମକ ରୂପ ପ୍ରତିବିତ୍ବିତ ହୋଇଛି । 

ସମାଜବାଦୀ ଚିନ୍ତାଧାରାର ଆଉ ଏକ ଉଦାହରଣ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ ବିସ୍ତୃତ 
ଆକାଶ” ଗଛରେ | ଅସବର୍ଣ୍ଣ ପୁଅକୁ ସବଣ୍ଠ ଝିଅ ଛନ୍ଦା ବିବାହ କରିବାକୁ ରାଜି ହେବାରୁ 
ତା'ର ବାପା ବିରୋଧ କରିଛି । ମାତ୍ର ଛନ୍ଦାର ମାଆ ଝିଅର ଏ ବିବାହକୁ ସମ୍ମତି ଜଣାଇ 
କହିଛି- “ତୁ ତ କିଛି ଭୁଲ୍‌ କରିନ ... ତୁ ଚାଲିଯା, ତୁ ବଞ୍ଚବୁ ମଣିଷ ପରି।” 
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୩୨ ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗନ-ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ରଯ 


ସେହିପରି ଏହି ଗଳ୍ପରେ ଅସବର୍ଣ୍ଣ ଓ ସବର୍ଣ୍ଣ ମଧ୍ୟରେ ବିବାହକୁ ନେଇ ଗାଛିକା 
ସାମ୍ୟବାଦର ସ୍ଵର ଉଠାଇଛନ୍ତି । ତାଙ୍କ ଭାଷାରେ¬ “ ଆଜିକାଲି ବ୍ରାହୁଣ, ପାଣ କଂ ଣ ? 
ସମସ୍ତେ ସମାନ, ମୁଁ ଏଇଠି ରହିବି, ଦେଖୁବି ଗାଁ ବାଲା ମୋର କ”ଣ କରିବେ ? ” 
ମନିପ୍ଲଣ୍ଡ , ' ଦୃଃସପୁ' , ଅପରିଚିତ” , ‘ଖେଳଘର! , ' ସାଧାରଣଲୋକ',, ପ୍ରତିଷ୍ଠା 
ଆଦି ଗଳ୍ପରେ ଅନୈତିକ ଭାବେ କାର୍ଯ୍ୟ ହାସଲ ନିମିତ୍ତ ଅନ୍ୟାୟ ପନ୍ଧା ଆଚରଣ 
ଅବା ଲାଞ୍ଚ ପ୍ରଦାନ ପ୍ରସଙ୍ଗ ବର୍ଣ୍ଣିତ ହୋଇଛି। “ଅସରନ୍ତି', “ଚିଠି”, ଜଞ୍ଜିର! , 
 ପେଣୁ' ଗପରେ ବେକାରୀ ସମସ୍ୟା, ଆର୍ଥକ ଅନଟନ ଓ ବିବିଧ ସାମାଜିକ ପରିସ୍ଥିତିର 
ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି । ସ୍ଵାମୀ ସ୍ତୀ ଛାଡ଼ପତ୍ର, ବିଧବା ବିବାହ ପରି ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରସଙ୍ଗକୁ ସେ 
ଅବଲମ୍ବନ କରି ଗଳ ରଚନା କରିଛନ୍ତି । ତାଙ୍କ ଗଳରେ ଉଭୟ ଗ୍ରାମୀଣ ଓ ସହରୀ 
ମଣିଷଙ୍କ କଥା ପ୍ରକାଶ ପାଇଛି । 


ଜୀବନ ଓ ଜଗତର ବାସ୍ତବ ରୂପ ଗାଳିକ ରାମଚନ୍ଦ୍ର ବେହେରାଙ୍କ ଗଳ୍ପରେ 
ପରିଦୂଷ୍ଟ ହୁଏ | ' ଦ୍ବିତୀୟ ଶ୍ମଶାନ” ଗଳ୍ପ ସଂକଳନର ମୁଖବନ୍ଧରେ ଗାଳିକ କହିଛନ୍ତି 
“ ଜୀବନ ଓ ପୁଥବୀ ସମ୍ପର୍କରେ ମୋର ଅନୁଭୂତିର ପ୍ରକାଶ ନିମିତ୍ତ ଗଳ ରଚନା ମୋ 
ପାଇଁ ଏକ ଆବେଗମୟ ମାଧ୍ଯମ | ଗଳ ଜରିଆରେ ଏହାକୁ ବିଶ୍ଵସ୍ତତାର ସହିତ ରୂପ 
ଦେବା ପାଇଁ ମୁଁ ଆନ୍ତରିକ ଉଦ୍ୟମ କରିଅଛି।” ପୃଥିବୀର ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୁଷ୍ୟ ମଧ୍ଯରେ 
ନିଃସଙ୍ଗତା, ଯନ୍ତ୍ରଣା ପୂରି ରହିଛି । ମଣିଷ ମଣିଷକୁ ଚିହ୍ନି ପାରୁନି ଓ ପୃଥିବୀ ମଧ୍ଯ ତା' 
ପାଇଁ ଅଜଣା | ‘ଅବଶିଷ୍ଟ ଆୟୁଷ”, “ଅଚିହ୍ନା ପୃଥିବୀ” , ‘ ଚଉତିଶା” , ' ପାଚେରି! 
ପ୍ରଭୃତି ଗନରେ ମନୁଷ୍ୟର ନୈରାଶ୍ୟ ଓ ନିଃସଙ୍ଗତାର କଥା କୁହାଯାଇଛି | ତାଙ୍କ ଗଳ୍ପରେ 
ଗାଁ ଅପେକ୍ଷା ସହରୀ ଜୀବନ ପ୍ରମୁଖ ସ୍ଥାନ ଗ୍ରହଣ କରିଛି। ଗ୍ରାମୀଣ ଜୀବନରେ ସ୍ହ, 
ପ୍ରୀତିର ନିବିଡ଼ତା ସହରରେ ପ୍ରାୟ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ ନାହିଁ। ସହରୀ ମଣିଷ ତା” ପାଖ 
ପଡ଼ିଶାକୁ ବି ଚିହ୍ନେ ନାହିଁ। ସହରର ମଣିଷଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଭିନ୍ନ ଚେହେରା ଓ ଭିନ୍ନ 
ଚେତନା ପରିଦୃଷ୍ଟ ହୁଏ | ଗାଁରୁ ସହରକୁ ରୋଜଗାର କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଆସିଥିବା 
ସାଧାରଣ ମଣିଷ ସହରବଜାରରେ ଦୟନୀୟ ଜୀବନଯାପନ କରେ | ସହରାଞ୍ଚଳରେ 
କାମ ଅଭାବରୁ ଅବା ଉପଯୁକ୍ତ ପାରିଶ୍ରମିକ ନ ପାଇ ମନୁଷ୍ଯ ଉତ୍କଟ ଦାରିଦ୍ର୍ୟରେ 
ଘାଣ୍ଟିଚକଟି ହୁଏ | ' ମୁଖଶାଳା” ଗଛରେ ସହରୀ ଜୀବନର ବିକଟ ଅଭାବ, କଷଣକୁ 
ସ୍ବପ୍ନ ପ୍ରବଣ ଯୁବକ ତପନ ଦେଖୂୁବା ପରେ ତା'ର ମୋହ ଭଙ୍ଗ ହୋଇଛି ଓ ସେ 
ନିଶୁର ବାସ୍ତବତାକୁ ସାମ୍ନା କରିଛି। ବାସ୍ତବ ଜୀବନର ଦୁଃଖ ଓ ଅସହାୟତା ତାଙ୍କ 
ଗଳ୍ପର ମୁଖ୍ୟ ସ୍ଵର ହୋଇଛି | 
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ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗନ ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍୍ୟ ୩୩ 


ସମାଜ ସଚେତନ ଶିଛୀ ଭାବେ ପଦ୍ଧଳ ପାଳ ବେଶ୍‌ ଖ୍ୟାତ | ସମାଜର ନୀତି- 
ଅନୀତି, ଭଲ-ମନ୍ଦ କଥା ତାଙ୍କ ଗଳରେ ସ୍ଥାନ ପାଇଛି | ସେ ତାଙ୍କ ଗାଛିକ ଜୀବନର 
ପ୍ରାଥମିକ ଅବସ୍ଥାରେ ରୋମାଣ୍ଟିକ୍‌ ଭାବକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଉଥିଲେ ମଧ୍ଯ ପରବର୍ଭୀ କାଳରେ 
ଶୋଷିତ ମଣିଷର ବାସ୍ତବ ରୂପକୁ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । ଧନିକ ବର୍ଗର ଶୋଷଣ ଓ ଖଟିଖୁଆ 
ମନୁଷ୍ୟର ଦୁଃଖ, ଅସହାୟତାକୁ ନେଇ ତାଙ୍କର ‘ଅପେକ୍ଷା କର ମୁଁ ଫେରୁଛି” ଗଛ 
ରଚିତ ମନ୍ତ୍ରୀ ବ୍ଯବସାୟୀ, କଣ୍ଟାକ୍ଟରମାନଙ୍କ ଶୋଷଣ ମନୋଭାବକୁ କଟାକ୍ଷ କରି 
' ତିନିଜଣ” ଗଳ, ଉପରିସ୍ଥ କର୍ମଗ୍‌ରୀଙ୍କ ଶୋଷଣ ପ୍ରବୃତ୍ତିକୁ ଭିତ୍ତି କରି  ମୁଖାପିନ୍ଧା 
ମଣିଷ” ଗଳ ଭଳି ଶୋଷକ -ଶୋଷିତଙ୍କ ତିକ୍ତ ସମ୍ପର୍କକୁ ସେ ଚମଜ଼ାର ଢଙ୍ଗରେ ଅନେକ 
ଗଛରେ ପରିବେଷଣ କରିଛନ୍ତି ତାଙ୍କ ସୃଷ୍ଟିରେ ଶୋଷଣ ବିରୋଧରେ ଯେଉଁ ପ୍ରତିବାଦ 
ବ୍ଯଞ୍ଜିତ ହୁଏ ତାହା ସମାଜବାଦ ଆଦର୍ଶର କଳାତ୍ମକ ପରିପ୍ରକାଶ। ମୋଟ ଉପରେ 
କହିବାକୁ ଗଲେ ସାମାଜିକ ବାସ୍ତବତା ହିଁ ତାଙ୍କ ଗଳ୍ପର ମୁଖ୍ୟ ଉତ୍ସ 


ମଣିଷ ମନର ଜଟିଳ ରୂପକୁ ଗଳ୍ରେ ନିଖୁଣ ଭାବେ ଚିତ୍ରଣ କରିବାରେ 
ଜଗଦୀଶ ମହାନ୍ତି ସିଦ୍ଧ ହସ୍ତ | ନିଃସଙ୍ଗତା, ଅସହାୟତା, ହତାଶା, ଦୃନ୍ଦୟ ଦୁଃଖକୁ ସେ 
ବାସ୍ତବ ରୂପ ପ୍ରଦାନ କରିଛନ୍ତି। ଗାଳିକଙ୍କ ଜୀବନ ଯନ୍ତ୍ରଣା ତାଙ୍କ ଚରିତ୍ରଠାରୁ କଦାପି 
ଭିନ୍ନ ନୁହେଁ। ଜଗଦୀଶଙ୍କ ଗଳ୍ପ ରଚନାରେ ଜୀବନର ଅସଲ କଥା ପ୍ରକାଶ ପାଇଛି । 
ସତ୍ୟର ଉଦ୍‌ଘାଟନ ଏବଂ ନିପଟ ବାସ୍ତବତାର ଉତ୍‌ଥାପନ, ଅପରପକ୍ଷରେ ସାଧାରଣ 
ମଣିଷର ସତ୍ୟ ପ୍ରକାଶନ ହିଁ ଗାଛିକ ଜଗଦୀଶ ମହାନ୍ତିଙ୍କ ଏକମାତ୍ର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ | ‘ବାହାରେ 
ଠିଆ ହୋଇଥବା ଲୋକମାନେ!’, ‘ରେବତୀ, “ଦକ୍ଷିଣ ଦୂୁଆରୀ ଘର! , ' ପାଶବିକ” , 
“ ଭୂମିକମ୍ପ” , ' ସ୍ତବ୍ଧ ମହାରଥୀ ପ୍ରଭୁତି ଗଳରେ ସେ ମଣିଷ ମନର ବିଭିନ୍ନ ସ୍ଵରୂପକୁ 
ଉଦ୍‌ଘାଟନ କରିଛନ୍ତି । ମଣିଷ ମନରେ ବେଳେବେଳେ ଯେଉଁ ବିଚିତ୍ର ଖିଆଲ ଭାବ 
ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ ତାହା ତାଙ୍କ ଗଳ୍ପ ମଣିଷଙ୍କ ସ୍ଵଭାବରେ ମଧ୍ଯ ସ୍ଥାନ ପାଇଛି ଗାଳିକଙ୍କ 
ରଚନା ଶୈଳୀରେ ଯେଉଁ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ରତା ରହିଛି ତହିଁରେ ମନୁଷ୍ୟ ଜୀବନକୁ ଛାଡ଼ି ସେ କିଛି 
ନୂଆ କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିନାହାଁନ୍ତି। 

ନିତିଦିନିଆ ଜୀବନର ସୁଖଦୁଃଖ ଘଟଣା ଯଶୋଧାରା ମିଶ୍ରଙ୍କ ଗଛକୁ ଆକର୍ଷଣୀୟ 
କରିଛି। ପାରିବାରିକ ଜୀବନ ତାଙ୍କର ଅଧକାଂଶ ଗଛର କେନ୍ଦ୍ରବିନ୍ଦୁ ହୋଇଛି । ଉଭୟ 
ନାରୀ ଆଉ ପୁରୁଷ ମନର ବ୍ୟଥା, ବେଦନାକୁ ନେଇ ଗଛ ରଚନା କରିବାରେ ସେ 
ପାରଙ୍ଗମ । ଗାଳଛିକା ମଧ୍ଯବିତ୍ତ ପରିବାର ସହ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଭାବେ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ ଥିବାରୁ ଏହି 
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୩୪ ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗଳ ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ର୍ୟ 


ଶ୍ରେଣୀୟ ଚରିତ୍ର ତାଙ୍କ ଗଳ୍ପରେ ଦେଖବାକୁ ମିଳନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କ ହସ କାନ୍ଦର 
ମନୋଭାବକୁ ସେ ସୂକ୍ଷ୍ମ ଭାବେ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିବାରେ ସମର୍ଥ ହୋଇଛନ୍ତି । ଆଧୁନିକ 
ମନୁଷ୍ଯର ଆମତ୍ମଗ୍ଧାନିୟ ଅସହାୟତା, ହତାଶାକୁ ସ୍ପଷ୍ଟ ଭାବେ ଚିତ୍ରଣ କରି ପାଠକର 
ମନକୁ ସେ କିଣି ନେଇ ପାରିଛନ୍ତି। ‘ସମୟରୁ ଭାଗେ”, ‘ ଦୀପ” , ' ସୃଷଚି” , ' ଗୋଟିଏ 
ରଜାଙ୍କ ଗପ ଇତ୍ୟାଦିରେ ସେ ବ୍ୟକ୍ତିର ସାମାଜିକ ଓ ମାନସିକ ଘଟଣାବଳୀକୁ ବାସ୍ତବ 
ରୂପ ପ୍ରଦାନ କରିଛନ୍ତି । 

ମଣିଷ ମନର କଥା କହିବାରେ ଜଣେ ଦକ୍ଷ ଗାଳିକ ହେଲେ ସତ୍ଯ ମିଶ୍ର। 
ମାନବେତର ଚରିତ୍ରମାନଙ୍କୁ ସେ ପ୍ରତୀକାତ୍ମକ ଭାବେ ନେଇ ମନୁଷ୍ୟ ସ୍ଵଭାବର ନଗ୍ନ 
ସତ୍ୟକୁ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିଛନ୍ତି । ପ୍ରତୀକା୍ମକ ରଚନା ଶୈଳୀରେ ସେ ମଣିଷର ଦୃଦ୍ଧ, 
ସଂଶୟ, ଅସହାୟତା, ନିଃସଙ୍ଗତା, ଯନ୍୍ଣା ଆଦିକୁ ଗଛ ରୂପ ଦେଇଛନ୍ତି | ' ବହୁବଚନ! , 
ପାଶବିକ” , ‘ଡଙ୍ଗା , ‘ ଜଣେ ରାଜାଙ୍କ ମୂଗୟା” , “ଦର୍ପଣ” , ‘ ଜହୁ ଓ ଜୀବନ” , 
“ମୁହଁ” ପ୍ରଭୃତି ଗଛରେ ବ୍ୟକ୍ତିର ମାନସିକ ଅବସ୍ଥା ସଙ୍ଗେ ସାମ୍ପୃତିକ ସମାଜ ବ୍ୟବସ୍ଥାର 
ଭଲମନ୍ଦ ଦିଗକୁ ବ୍ୟଞ୍ଜିତ କରାଯାଇଛି | 


ବିଭୂତି ପଟ୍ଟନାୟକ, ଶକୁନ୍ତଳା ପଣ୍ଡା, ଦେବ୍ରାଜ ଲେଙ୍କା, ଅନାଦି ସାହୁ, 
ତରୁଣକାନ୍ତି ମିଶ୍ର କଇଳାଶ ପଟ୍ଟନାୟକ, ପରେଶ ପଟ୍ଟନାୟକ, ରଜନୀକାନ୍ତ ମହାନ୍ତି, 
ଯଦୁନାଥ ଦାଶ ମହାପାତ୍ର, ଆର୍ଯ୍ୟ ଯଜ୍ଞଦତ୍ତ କବିତା ବାରିକ୍‌, ସଦାନନ୍ଦ ତ୍ରିପାଠୀ, ଭୀମ 
ପୃଷ୍ଟି ଅଜୟ ସ୍ଵାଇ୍‌ ଚିତ୍ତ ରଂଜନ ପଣ୍ଡା,ମମତାମୟୀ ଚୌଧୁରୀ, ଚିରଶ୍ରୀ ଇନ୍ଦ୍ର ସିଂ, 
ଯଶୋବନ୍ତ ସାମଲ ପ୍ରମୁଖ ଗାଳ୍ଚିକଙ୍କ ସୃଷ୍ଟିରେ ବ୍ୟକ୍ତ ଓ ସମାଜ ଜୀବନର ବାସ୍ତବ କଥା 
ବର୍ଣ୍ଣିତ ହୋଇଛି । ଗାଳିକମାନଙ୍କ ରଚନାଶୈଳୀରେ ଏହା କେଉଁଠି ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଅବା ପରୋକ୍ଷ 
ଭାବେ କଥିତ ହୋଇଛି। 


ଲୋକକାହାଣୀର ଅଲୌକିକତାକୁ ବର୍ଜନ କରି ବାସ୍ତବତାକୁ ନେଇ ଓଡ଼ିଆ 
ଯୁଦ୍ଗଛର ସୃଷ୍ଟି ଓ ପୁଷ୍ଟି ସାଧୂତ ହୋଇଛି | ପ୍ରାଥମିକ ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ସାମାଜିକ ବାସ୍ତବତାର 
ସ୍ଥୁଳ ରୂପ ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗନରେ ସ୍ଥାନ ପାଇଛି | ପରବର୍ଭୀ କାଳରେ ସମାଜର ସୁକ୍ଷ୍ମ ସ୍ଵରୂପ 
ଓଡ଼ିଆ ଗଛରେ ପ୍ରତିଫଳିତ ହୋଇଛି | ବ୍ୟକ୍ତିର ବାହ୍ୟରୂପ ସଙ୍ଗେ ଅନ୍ତଃରୂପ ବି ଗଛରେ 
ପ୍ରକାଶ ପାଇଛି । ଅସହାୟତା, ନିଃସଙ୍ଗତା, ଆତ୍ମଗ୍ଲାନି, ଦୃନ୍ଦ୍ର ଆଦି ମାନସିକ 
ଭାବାବେଗକୁ ଆଧୁନିକ ଯୁଗର ଗାଛିକମାନେ ଜୀବନ୍ତ ରୂପ ଦେଇଛନ୍ତି । ସମାଜବାଦୀ 
ବାସ୍ତବବାଦ କିଛି ଗାନଳିକଙ୍କ ସୃଷ୍ଟିରେ ପ୍ରଥମେ ଉଙ୍କମାରି ପରେ ନିଷ୍ପଭ ହୋଇଯାଇଛି | 
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ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗନ ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ୟ୍ୟ ୩୫ 


ଗଳ୍ପ ରଚନା କାଳରେ ନାନା ଚିନ୍ତାଚେତନା ମନରେ ପ୍ରକାଶ ପାଏ | ମାତ୍ର କୌଣସି 
ଚିନ୍ତାଦର୍ଶକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଲେ ତାହା ଗଳ୍ପର ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ସାବଲୀଳତା ପ୍ରତି କ୍ଷତିକାରକ 
ହୁଏ | ଚିନ୍ତାଚେତନାଠାରୁ ଗଳ୍ପର ପ୍ରକୃତ ଆବଶ୍ୟକତା ପ୍ରତି ଅଧକ ଯନ୍‌ଶୀଳ ହେବା 
ଗାଳିକର କର୍ଭବ୍ୟ | ସେଥୁପାଇଁ କେତେକ ଗଳ୍ପରେ ସମାଜବାଦୀ ବାସ୍ତବବାଦର ସଫଳ 
ପ୍ରୟୋଗ ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ ନାହିଁ। ସମାଜବାଦୀ ବାସ୍ତବତା ତୁଳନାରେ ସାମାଜିକ 
ବାସ୍ତବତା ଓଡ଼ିଆ ଗଳ୍ପରେ ଆଧ୍ବପତ୍ୟ ବିସ୍ତାର କରିଛି। ନାନା ତତ୍ତ୍ଂକୁ ନେଇ ଗାଳିକ 
ଗଛ ରଚନା କଲାବେଳେ ସଚେତନ ହେବା ଦରକାର ଯେ ତାହା ଯେପରି ବାସ୍ତବତାକୁ 
ପାଠକ ହୃଦୟରେ ଉଜ୍ଜୀବିତ କରିବାରେ ଅସମର୍ଥ ନ ହୁଏ। ବୌଦ୍ଧିକତାର ଆଳରେ 
ଗଛର ବାସ୍ତବତାରୁ ଦୂରେଇ ଗଲେ ତାହା କଦାପି ପାଠକର ମନଛୁଆଁ ହୋଇପାରିବ 
ନାହିଁ। ସମ୍ପତି କିଛି ଗାଳନିକ ଆତ୍ମକୈନ୍ଦ୍ରିକ ହୋଇ ଯେଉଁ ଅଜବ ସ୍ଵଭାବର ବର୍ଣ୍ଣନା 
ଦେଉଛନ୍ତି ତାହା ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ପାଇଁ ସହଜରେ ଗ୍ରହଣୀୟ ହେଉନାହିଁ। ଅନୁଭବ, 
ଅନୁଭୂତି ବ୍ୟକ୍ତି କୈନ୍ଦିକ ଜୀବନର ପ୍ରଧାନ ଉତ୍ସ ହୋଇଥିବାରୁ ଯାହା ଜଣଙ୍କର ପସନ୍ଦ 
ଅନ୍ୟ ଜଣଙ୍କ ନିମିତ୍ତ ତାହା ଅପସନ୍ଦ ହୋଇପାରେ ସ୍ଥାନ, କାଳ, ପରିସ୍ଥିତି ଭେଦରେ 
ବ୍ୟକ୍ତିର ଭାବାବେଗରେ ପରିବର୍ଭନ ପରିଦୃଷ୍ଟ ହୁଏ ¦ ଗାଳିକ ବ୍ୟକ୍ତିର ସ୍ଵଭାବକୁ ପ୍ରକାଶ 
କରିବା କାଳରେ ପାଠକୀୟ ମନୋଭାବ ପ୍ରତି ସଚେତନ ହେବା ଦରକାର | ପାଠକ 
ସମାଜର ପରିବେଶ, ପରିସ୍ଥିତି ଓ ତା'ର ମନୋଭାବକୁ ପରଖ ଗାଳିକ ବାସ୍ତବତାର 
ପ୍ରୟୋଗ କଲେ ଗନ୍ଧ ଚିତ୍ତାକର୍ଷକ ଓ ମାର୍ଗଦର୍ଶକ ହୁଏ । 


Digitized by PPRACHIN, SOA 


9 
ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗଜ୍ଞରେ ନାରୀ ଓ ନାରୀବାଦ 


ନାରୀବାଦର ସଂଜ୍ଞା 

ସାମାଜିକ, ସାଂସ୍କୃତିକ, ଧାର୍ମିକ, ରାଜନୈତିକ, ଆର୍ଥନୀତିକ ଆଦି ପ୍ରତ୍ୟେକ 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ନାରୀକୁ ପୁରୁଷ ପରି ସମାନ ଅଧୂକାର ପ୍ରଦାନ କରିବା ହେଉଛି ନାରୀବାଦର 
ଆଭିମୁଖ୍ୟ | ନାରୀ ପ୍ରତି ହେଉଥିବା ଅନ୍ୟାୟ, ଅନୀତିକୁ ପ୍ରତିରୋଧ କରିବା ଏବଂ 
ତା'ର ସ୍ଵାତନ୍ତ୍ୟ ରକ୍ଷା ଦିଗରେ ଧ୍ଯାନଶୀଳ ହେବା ହେଉଛି ଏହାର ପ୍ରଧୀନ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ | 
ନାରୀ ଓ ପୁରୁଷକୁ ସମଦୂଷ୍ଟିରେ ତଉଲିଲେ ମାନବର ବିକାଶରେ ସନ୍ତୁଳନ ରକ୍ଷା 
ହୋଇଥାଏ | ଯାହା ସୁସ୍ଥ ସୁନ୍ଦର ସମାଜ ଗଠନ ପାଇଁ ପ୍ରେରଣାପ୍ରଦ ହୁଏ ! 

Collins English Dictionary ଅନୁଯାୟୀ- “Feminism is the belief 
and aim that women should have the same rights, power and 
opportunities as men.” 

ନାରୀବାଦ ସମ୍ପର୍କରେ Encyclopaedia Britannica ରେ ଉଲ୍ଲେଖ ଅଛି 
— “Feminism, the belief in social, economic and political equality 
of the sexes. Although largely originating in the West, feminism is 
manifested worldwide and is represented by various institutions 
committed to activity on behalf of women’s rights and interests.” 

Open Education Sociology Dictionary ରେ ନାରୀବାଦ ସମ୍ପର୍କରେ 
କୁହାଯାଇଛି - “The idea that women and men should have equal 
legal and political rights, sexual autonomy, and self determination”. 


International Women’s Development Agency ମତରେ- “Quite 
simply, feminism is about all genders having equal rights and 
opportunities. 
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ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗନ ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ର୍ୟ ୩୭ 


It’s about respecting diverse women’s experiences, 
identitites, knowledge and strengths, and striving to empower all 
women to realise their full rights. 


It’s about levelling the playing field between genders, and 
ensuring that diverse women and girls have the same opportunities 
in life available to boys and men.” 


ମାନବ ସଭ୍ୟତା ସୃଷ୍ଟି ନିମନ୍ତେ ପୁରୁଷ ଓ ନାରୀ ଭ୍ତଶ୍ଵରଙ୍କର ଦୁଇଟି ଅମୁଲ୍ୟ 
ଦାନ | ଜଣକୁ ବାଦ୍‌ ଦେଇ ଆଉ ଜଣକ କଥା କେବେ ଚିନ୍ତା କରାଯାଇ ନ ପାରେ। 
ମାନବ ସମାଜର ସ୍ପିତି ଓ ପ୍ରଗତି ନିମନ୍ତେ ଉଭୟଙ୍କ ସମାନ ଅବଦାନ ଅଛି। ଶାରୀରିକ 
ଗଠନ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ନାରୀ, ପୁରୁଷ ଭିନ୍ନ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ସମ୍ପଦ୍ଧ ସମାଜ ନିର୍ମାଣରେ ଉଭୟଙ୍କ 
ସମ ପରିମାଣର ଭୂମିକା ଥାଏ। କେତେକ ନ୍ୟସ୍ତସ୍ବାର୍ଥ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ଯୋଗୁଁ ନାରୀ 
ଅବଳାଦୁର୍ବଳା ରୂପେ ବିବେଚିତ ହେଉଛି । ନାରୀ ଓ ପୁରୁଷ ମଧ୍ଯରେ ବିଭେଦ ସୃଷ୍ଟି 
କରାଯାଉଛି । ନାରୀକୁ ପୁରୁଷ ଭଳି ସମାନ ସୁଯୋଗ, ମର୍ଯ୍ୟାଦା ଦେବାରେ ସମାଜ 
କାର୍ପଣ୍ୟ ପ୍ରକାଶ କରୁଛି । ଅବହେଳିତ ନାରୀ ମନରେ ବିଦ୍ରୋହ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି। ନାରୀ 
ତା'ର ହକ୍‌ ଆଦାୟ କରିବା ପାଇଁ ଯେଉଁ ସ୍ଵର ଉଠାଇଛି ତାହା ହିଁ ନାରୀବାଦ | 
ନାରୀବାଦ ଏକ ତତ୍ତ୍ଵ ବା ଆନ୍ଦୋଳନ ଯାହା ନାରୀକୁ ପୁରୁଷର ଦୌରାମ୍ଭ୍ଯ, ପ୍ରଭୁତ୍ଵରୁ 
ଉଦ୍ଧାର କରି ତାକୁ ସମାଜରେ ପୁରୁଷସମ ସୁବିଧା ସୁଯୋଗ ପ୍ରଦାନ କରେ । 
ନାରୀବାଦର ଉପ୍ପତ୍ତି ଓ ବିକାଶ 

ଫେ ମିନିଜିମ୍‌ର ମୂଳ ଲାଟିନ୍‌ ଫେମିନା” (ନାରୀ) ଶହରୁ ଆସିଛି | ଏଥିସହିତ 
' ଇଜିମ୍‌' (5m) ଯୋଗ ହୋଇ “ ଫେମିନିଜିମ' ଶବ୍ଦ ଗଠିତ | ଇଂରାଜୀ ଭାଷାରେ 
ଏହା ୧୮୫ ୧ ମସିହାରେ ପ୍ରୟୋଗ ହୋଇଥିବାର ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ | ସେତେବେଳେ 
ଏହା ନାରୀତ୍କୁ (Qualities of Female) କୁ ବୁଝାଉଥିଲା| ୧୮୯୫ ମସିହାଠାରୁ 
ନାରୀର ଅଧକାର (Women’s Right) ସଂପର୍କିତ ବିଷୟକୁ ନେଇ  ଫେମିନିଜିମ୍‌ 
ବ୍ୟବହୃତ ହେଉଛି | 

ଖ୍ରୀ. ପୁ ୪ର୍ଥି ଶତାଦ୍ଦୀରେ ପ୍ଲାଟୋଙ୍କ ରଚିତ “ରିପବ୍ନିକ' କେତେକାଂଶରେ 
ନାରୀ ସ୍ଵାଧୀନତା ସଂପର୍କରେ ମତପୋଷଣ କରିଛି | ଖୀ.ଫୁ ୩ୟ ଶତାବ୍ଦୀରେ ରୋମର 
Oppian Law ମହିଳାମାନଙ୍କୁ ସୁନା ଓ ଦାମୀ ବିଳାସପୂର୍ଣ୍ଣ ସାମଗ୍ରୀର ବ୍ୟବହାର 
ଉପରେ କଟକଣା ଜାରି କରିବାରୁ ଏହା ପ୍ରତି ନାରୀମାନଙ୍କ ବିରୋଧ ମଧ୍ଯରେ 
ଫେମିନିଜିମ୍‌ ପ୍ରକାଶ ପାଇଛି । 
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୩୮ ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗଳ ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଟିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ରଯ 


ପଞ୍ଚଦଶ ଶତାବ୍ଦୀରେ ଫ୍ରାନ୍‌ସର ରାଜା ଗର୍ଲିସ ୬ଷ୍ଠଙ୍କ ଦରବାରର କବୀ ଓ 
ଲେଖିକା ଖ୍ରୀଷ୍ଟାନ ଡେ ପିଜାନ ତାଙ୍କ ପ୍ରସିଦ୍ଧ ପୁସ୍ତକ ‘The Book of the City of 
Ladies’ ( ୧ ୪୦ ୫) ରେ ନାରୀ ପ୍ରତି ଥବା ହୀନ ମନୋଭାବକୁ ଦୂର କରିବା 
ନିମିତ୍ତ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି । ପୁରୁଷ ପରି ନାରୀ ମଧ୍ଯ ଯଥାଯଥ ସମ୍ମାନର ଅଧକାରୀ 
ବୋଲି ସେ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି। ସପ୍ତଦଶ ଶତାବ୍ଦୀରେ ଇଂଲଣ୍ଡର ମାର୍ଗାରେଟ୍‌ କାଭେଣ୍ଡିସ୍‌ 
(e ୬9୩-୧ ୬୭୩)ଙf’ ‘The Blazing World’ ( ୧୬୬୬) ଏବଂ ଅଷ୍ଟାଦଶ 
ଶତାବ୍ଦୀରେ ମାରି ଉଲଷ୍ଷୋନ୍‌ କ୍ରାଫ୍ଟ ( ୧୭୫ ୯-୧୭୯ ୭ )ଙ୍କ A Vindication of 
the Rights of Women with Strictures on Political and Moral 
Subjects’ ( ୧୭ ୯ ୨ ) ଗନ୍ଧରେ ଲିଙ୍ଗଗତ ସମାନତା ଓ ନାରୀ ଅଧ୍ୟକାର ଉପରେ 
ଆଲୋକପାତ କରାଯାଇଛି | ଆମେରିକାର ପ୍ରଥମ ଉପରାଷ୍ଟ୍ରପତି ତଥା ଦ୍ଵିତୀୟ ରାଷ୍ଟ୍ରପତି 
ଜନ୍‌ ଆଡ଼ାମସ୍‌ଙ୍କ ପତ୍କୀ ଆବିଗେଲ ଆଡ଼ାମସ୍‌ ( ୧୭ ୪ ୪- ୧୮୧୮) ନାରୀମାନଙ୍କୁ 
ଭୃତ୍ୟ ପ୍ରଥାରୁ ମୁକ୍ତି ଦେବା ଓ ଶିକ୍ଷା ଦାନ କରି ସମାଜର ମୁଖ୍ୟ ସ୍ରୋତରେ ସେମାନଙ୍କୁ 
ସାମିଲ କରିବା ନିମିତ୍ତ ସ୍ଵର ଉଠାଇଥଲେ । ଏ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ତାଙ୍କ ସ୍ବାମୀଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ 
ପତ୍ରମାଧ୍ଯମରେ ସେ ପ୍ରଭାବିତ କରିଥିଲେ | “The Letter of John and Abigail 
Adams’ ( ୧୮ ୭ 8) ଓ ‘My Dearest Friend: Letter of Abigail and 
John Adams’ ପୁସ୍ତକରେ ଏହାର ନିଦର୍ଶନ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ | ବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀର 
ପ୍ରାଥମିକ କାଳରେ ଇଂଲଣ୍ଡର ସାମ୍ବାଦିକା ଓ ଲେଖୁକା ଭିର୍ଜିନିଆ ଉଲ୍ଫୁ ( ୧୮୮ ୨- 
୧୯୪୧) ଇଂ ‘Mrs Dalloway’ (e୯9୫), ‘To the Lighthouse’ 
(e୯୨୭), ‘A Room of One’s Own’ (୧ ୯ ୨୯), ପ୍ରଭୁତି ପୁସ୍ତକରେ 
ତତ୍‌କାଳୀନ ସାମାଜିକ, ସାଂସ୍କୃତିକ ଆଦି ଦିଗରୁ ନାରୀ ସଂପର୍କରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି | 
ନାରୀ ଆର୍ଥକ ସ୍ବାବଲମ୍ବନଶୀଳ ନ ହେଲେ ତାର ସ୍ଵାଧୀନତା ବିଡ଼ମ୍ବିତ ହେବ ବୋଲି 
ଲେଖୁକା ଆଶଙ୍କା ବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ତି। 

ଫ୍ରେଞ୍‌ ଲେଖୁକା ସିମୋନ ଡି ବୁଭୁଆ (୧୯୦୮-୧୯୮୬) ଙ୍କ ‘The 
Second Sex’ ଯାହାର ମୂଳ ଫ୍ରେଞ୍ଚ ଶୀର୍ଷକ ହେଉଛି “Le Deuxieme Sexe’ 
୧୯ ୪୯ ମସିହାରେ ପ୍ରଥମେ ପ୍ରକାଶ ପାଇ ବେଶ୍‌ ଚର୍ଚ୍ଚିତ ହୋଇଛି । ପୂରୁଷ ପ୍ରଧାନ 
ସମାଜରେ ଦ୍ଵିତୀୟ ଲିଙ୍ଗ ଭାବେ ପରିଚିତ ନାରୀର ସ୍ଥାନ ଓ ବିଭିନ୍ନ ପରିସ୍ଥିତିରେ 
ତାର ସ୍ଵରୂପକୁ ସେ ତାଙ୍କର ଏହି ଗ୍ରନ୍ନର ଦୁଇଟି ଭାଗରେ ପରିବେଷଣ କରିଛନ୍ତି। 
ଆମେରିକାର ନାରୀବାଦୀ ଲେଖୁକା ବେଟି ଫ୍ରିଡ଼େନ ( ୧୯୨୧-୨୦୦୬) ଙ ‘The 
Feminine Mystique’ ( ୧ ୯ ୬୩), କାଟେ ମିଲେଟ ( ୧୯୩୪-୨ ୦୧ ୭)ଙ୍କୁ 
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v ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦଗଳ -ସଷ୍ଟାଙ୍କ ଟିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ର୍ୟ ୩୯ 


ପି.ଏଚଡି ଗବେଷଣା ଗନ ‘Sexual Politics’? ( ୧୯୭ ୦) ପ୍ରଗତି ଓ ରାଜନୀତି 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ନାରୀର ଅଂଶଗ୍ରହଣ ଉପରେ ଆଲୋକପାତ କରିଛି । 


ଅଷ୍ଟ୍ରେଲିଆର ଲେଖୁୂକା ଜର୍ମିନ ଗ୍ରୀୟର ( ୧୯୩୯)ଙqଂ ‘The Female 
Eunuch’ ( ୧ ୯ ୭ 0) ପୁସ୍ତକରେ ସମାଜ ନାରୀକୁ ବିଭିନ୍ନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସ୍ବାଧୀନତା ନ 
ଦେବା, ନାରୀର ପ୍ରକୃତିଦତ୍ତ ଦୈହିକ ଅବସ୍ଥାକୁ ହୀନ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଦେଖୁବା, ନାରୀର 
ମାନସିକ ଅବସ୍ଥାକୁ ଠିକ୍‌ ରୂପେ ନ ବୁଝିବା ପ୍ରସଙ୍ଗ ବର୍ଣିତ ହୋଇଛି। ସେହିପରି 
ଆମେରିକୀୟ ଓପନ୍ୟାସିକା ଏରିକା ଜଙ୍ଗ ( ୧୯ ୪ ୨ ) ତାଙ୍କ ‘Fear of Flying? 
( ୧୯୭୩) ଉପନ୍ୟାସରେ ନାରୀ ପ୍ରତି ଆମେରିକା ପୁରୁଷମାନଙ୍କ ରକ୍ଷଣଶୀଳ ହୀନ 
ମନୋଭାବକୁ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିଛନ୍ତି । ନାରୀ ମନର ମୁକ୍ତ ପ୍ରକାଶ ଓ ଆମ୍ମ ନିରୀକ୍ଷଣକୁ 
ଏଥରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରାଯାଇଛି | 


ଆମେରିକୀୟ ନାରୀବାଦୀ ଲେଖୁକା ଅଡ଼୍ରେ ଲୋର୍ଡେ ( ୧୯୩୪-୧୯୯ ୨)ଙ୍କ 
‘Sister Outsider’ ( ୧୯୮୪), ଆଞ୍ଜେଲା ୟୁଭାନ୍‌ ଡେଭିସ୍‌ (୧୯୪୪) ଙ୍କ 
‘Women, Race and Class’ (୧୯୮୧), ଆଣ୍ଡିଆ ଡଵର୍କିନ୍‌ ( ୧୯୪ ୬- 
9୨୦ ୦୫)ଙ୍ ‘Letters From A War Zone’ ( ୧୯୮୮), କେଟ୍‌ ବର୍ଣ୍ଣଷ୍ଠିନ୍‌ 
( ୧୯ ୪୮)ଙଂ ‘Gender Outlaw’ (୧୯୯୪), ଜୁଡିଥ୍‌ ବଟଲର ( ୧୯୫୬) 
ଙ୍କ Gender Trouble’ ( ୧୯୯ ୦ ) ପ୍ରଭୁତି ପୁସ୍ତକରେ ନାରୀମାନଙ୍କ ଦୁର୍ଦଶା ଓ 
ସେମାନଙ୍କ ସ୍ଵାଧୀନତା ସଂପର୍କରେ ଆଲୋଚନା କରାଯାଇଛି | ଆମେରିକାର ନାରୀବାଦୀ 
ଲେଖୁକା ଗ୍ଲୋରିଆ ଜିନ୍‌ ଓଟକିନ୍୍‌ ( ୧୯ ୫ ୨) ଯିଏ ବେଲ୍‌ ହୁକସ ନାମରେ ପରିଚିତ 
ତାଙ୍କର ‘Feminism is for Everybody’ ( 9 0 0 0), ରେବେକା ସଲନିଟ୍‌ 
(e ୯ De )ଙqo୍କ ‘Men Explain Things to Me’ ( 9 0 ୧ ୪), ନାଓମି ଉଲ୍ଫୁ 
(୧୯୬୨ )ଙଂ ‘The Beauty Myth’ (୧୯୯୦), ଜୁଲିଆ ସେରାନୋ 
(e୯୬D୭)ଙq ‘Whipping Girl’ (9009), ‘Excluded?’ (90୧୩), 
‘Outspoken’ ( 9 0 ୧ ୬), ଇଂଲଣ୍ଡର କେଟଲିନ୍‌ ମୋରାନ୍‌ ( ୧୯ ୭ ୫ )ଙ୍କ ‘How 
10 be a Woman’ ( 9 0 ୧ ୧), ନାଇଜେରିଆ ଲେଖିକା ଚିମାମାନ୍ଦା ନାଗୋଜି 
ଆଡିଚି ( ୧୯୭୭)ଙ୍କ “We Should All Be Feminists’ (9 ୦0୧୪), 
ଆମେରିକାର ବ୍ରିଟନି କୂପର ( ୧୯୮୦) ଙଂ ‘Eloquent Rage: A Black 
Feminist Discovers Her Super Power’ ( 9 0 ୧ ୮) ନାରୀବାଦୀ ଚିନ୍ତାଧାରାକୁ 
ବିଭିନ୍ନ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି । ପାଶ୍ଚାତ୍ଯ ରାଷ୍ଟ୍ରରେ ନାନା ଚିନ୍ତା ଚେତନାକୁ 
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ନେଇ ନାରୀବାଦ ସମୟକ୍ରମେ ଯେପରି ବିକଶିତ ହୋଇଛି ତାକୁ ବିବିଧ ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ 
ବିଭାଗୀକରଣ କରାଯାଇଛି ! 
ନାରୀବାଦର ପ୍ରଥମ-ପର୍ଯ୍ୟାୟ (First-Wave of Feminism) 


ଉନବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀରୁ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ରାଷ୍ଟ୍ରରେ ନାରୀମାନେ ସେମାନଙ୍କ ଅଧୂକାର 
ସାବ୍ୟସ୍ତ କରିବା ପାଇଁ ଯେଉଁ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି ସେସବୁ ପ୍ରଥମ ପର୍ଯ୍ୟାୟଭୁକ୍ତ। ସେ 
ସମୟରେ ନାରୀମାନେ ରାଜନୈତିକ ଓ ଆର୍ଥନୀତିକ କ୍ଷମତା ଲାଭରୁ ବଞ୍ଚତ ଥଲେ | 
ପୁରୁଷମାନେ ନାରୀମାନଙ୍କୁ ଏସବୁ ପାଇଁ ଯୋଗ୍ୟ ବୋଲି ବିବେଚନା କରୁ ନ ଥଲେ 
ସ୍ତ୍ରୀ ଲୋକମାନେ ଘର ଭିତରେ କଠୋର ରୀତିନୀତି ମଧ୍ଯରେ ଚଳୁଥଲେ | ମହିଳାମାନେ 
ବିବାହ ପୂର୍ବରୁ ସେମାନଙ୍କ ବାପାଙ୍କର ଓ ବିବାହ ପରେ ସ୍ବାମୀଙ୍କର ସମ୍ପଭି ରୂପେ 
ବିବେଚିତ ହେଉଥୂଲେ | ସ୍ତ୍ରୀ ଲୋକମାନଙ୍କର ସେତେବେଳେ ଭୋଟ ଦେବାର 
ଅଧୁକାର ନ ଥଲା; ଯାହାଫଳରେ ସେମାନଙ୍କୁ ରାଜନୀତିରୁ ଦୂରେଇ ରଖାଯାଉଥୁଲା | 
ସେମାନେ ସମାଜରେ ଦ୍ଵିତୀୟ ଶ୍ରେଣୀର ନାଗରିକ ଥଲେ | 


୧୮୪୮ ମସିହା ଜୁଲାଇ ୧୯ ଓ ୨୦ ତାରିଖରେ ନିଉୟର୍କର ‘ ସେନେକା 
ଫଲସ୍‌' ସହରରେ ମହିଳା ଅଧ୍କାରକୁ ନେଇ ସମ୍ମିଳନୀ ଅନୁଷ୍ପିତ ହୋଇଥିଲା।| 
ସେଠାରେ ମହିଳାଙ୍କ ସାମାଜିକ, ଆଥିକ, ନାଗରିକ ଅଧୁକାର ପ୍ରସଙ୍ଗକୁ ଭିଭିକରି 
ଆଲୋଚନା କରାଯାଇଥୁଲା। ମହିଳାମାନଙ୍କୁ ଭୋଟଦାନ ଅଧକାର ପାଇଁ ପ୍ରସ୍ତାବ 
ମଧ୍ଯ ଉପସ୍ଥାପିତ ହୋଇଥୁଲା। ମହିଳାମାନଙ୍କୁ ରାଜନୈତିକ ଅଧକାର ପ୍ରଦାନ କରିବା 
ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ‘ ସେନେକା ଫଲସ୍‌ ସମ୍ମିଳନୀ'ର ଘୋଷଣାନାମା ସେମାନଙ୍କ ଆନ୍ଦୋଳନ 
ପାଇଁ ପ୍ରେରଣା ଯୋଗାଇଥିଲା | ଯାହାର ପ୍ରଭାବରେ ୧୮୬୬ ମସିହାରେ American 
Equal Rights Association ଜନ୍ମ ନେଇ ଏହି ଆନ୍ଦୋଳନକୁ ବ୍ୟାପକ କରିଥଲା | 
୧୮ ୬୯ରେ National Women Suffrage Association (NWSA) ଏବଂ 
ଏହା ପରବର୍ଷ American Women Suffrage Association (AWSA) ଗଠିତ 
ହୋଇ ନାରୀ ଆନ୍ଦୋଳନକୁ ତ୍ବରାନ୍ବିତ କରିବାରେ ସହାୟକ ହୋଇଥିଲେ! NWSA 
ଜାତୀୟ ସ୍ତରରେ ମହିଳାମାନଙ୍କ ଉନ୍ନତି ଉପରେ ଧ୍ୟାନ ଦେଉଥବାବେଳେ AWSA 
ସେମାନଙ୍କ ଭୋଟଦାନ ଅଧୁକାର ସଂପର୍କରେ ଗୁରୁତ୍ବାରୋପ କରୁଥିଲା। ଉଭୟ ସଂଗଠନ 
ମହିଳାଙ୍କୁ ଉଚ୍ଚଶିକ୍ଷା ନିମନ୍ତେ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦେଇଥିଲେ । ଏ ଦୁଇ ସଂଗଠନର ସମନ୍ସୟରେ 
National American Women Suffrage Association (NAWSA) ସୁଷି 
ହୋଇଥିଲା | ୧୮୬୯ ମସିହାରେ Wyoming ଆମେରିକାର ପ୍ରଥମ ରାଜ୍ୟ ଭାବେ 
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ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗଳ୍ପ-ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ର୍ୟ ୪ ୧ 


ମହିଳାଙ୍କୁ ଭୋଟଦାନର ଅଧ୍ବକାର ଦେଇଥିଲା | ୧୮୭ ୬ରେ Woman’s Christian 
Temperance Union (WCTU) ମଦ୍ୟପାନ ଓ ଏହାର ବିକ୍ରୟକୁ ବିରୋଧ 
କରିଥଲା। ନାରୀବାଦୀ ଆଲିସ୍‌ ପଲ୍‌ଙ୍କ ନେତୃତ୍ଵରେ ୧୯୧୬ ମସିହାରେ ଗଠିତ 
National Women’s Party (NWP) ମହିଳାମାନଙ୍କୁ ଭୋଟ ଦେବା ନିମନ୍ତେ 
ସମ୍ବିଧାନ ସଂଶୋଧନ ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇ ଆନ୍ଦୋଳନ ଚଳାଇଲା। ଯାହାର ଫଳସ୍ବରୂପ 
Nineteenth Amendment ନାରୀମାନଙ୍କୁ ଭୋଟ ଦେବାର କ୍ଷମତା ଆମେରିକାର 
ସବୁ ରାଜ୍ୟକୁ ପ୍ରଦାନ କରିଛି । ଉକ୍ତ ଆମେଣ୍ଡମେଣ୍ଟ ଘୋଷଣା କରିଛି ଯେ- “The 
right of citizens of the United States to vote shall not be denied or 
abridged by the United States or by any State on account of sex.” 


ନାରୀବାଦର ପ୍ରଥମ ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ମହିଳାମାନଙ୍କୁ ଭୋଟ ଦେବାର ଅଧ୍ୂକାର 
ମିଳିଥିଲେ ମଧ୍ଯ ବର୍ଣ୍ଣ ବୈଷମ୍ୟ ଭେଦଭାବ ଯୋଗୁଁ କୃଷ୍ଣକାୟ ମହିଳାମାନେ ଏଥୁରୁ 
ବଞ୍ଚତ ହୋଇଛନ୍ତି | ୧୮ ୯ ୬ ମସିହାରେ National Association of Colored 
Women (NAC W) ଏବଂ ୧ ୯ ୧୩ ମସିହାରେ ‘ ଆଲ୍‌ଫା ସଫ୍ରେଜ୍‌ କବ” ଗଠିତ 
ହୋଇ କୃଷ୍ଣବର୍ଣ୍ଣର ମହିଳାମାନଙ୍କ ସ୍ଵାର୍ଥର କ୍ଷା ପାଇଁ ପ୍ରୟାସ କରିଛି। ଶ୍ବେତାଙ୍ଗ 
ମହିଳାମାନଙ୍କ ଭଳି କୃଷ୍ଣ ବର୍ଣ୍ଣର ସ୍ତ୍ରୀ ଲୋକମାନଙ୍କର ଉଚ୍ଚଶିକ୍ଷାଗତ ଯୋଗ୍ୟତା ନ 
ଥିବାରୁ ସେମାନଙ୍କ ଭୋଟ ଦାନରୁ ବଞ୍ଚତ କରାଯାଇଛି | ପୁନଶ୍ଢଚ ଏସିଆ ମହାଦେଶରେ 
ଜନ୍ମିତ ଯେଉଁ ମହିଳାମାନେ ଆମେରିକାରେ ବସବାସ କରୁଥଲେ ସେମାନଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ 
ଭୋଟଦାନ କ୍ଷମତା ଦିଆଯାଇନାହିଁ। ନାରୀବାଦର ପ୍ରଥମ ପର୍ଯ୍ୟାୟ ଶ୍ବେତାଙ୍ଗ 
ମହିଳାମାନଙ୍କୁ ଅଧକ ସୁବିଧା ପ୍ରଦାନ କରି ଜାତି, ବର୍ଣ ବିଭେଦକୁ ଉଗ୍ରରୂପ ଦେଇଛି | 
ଏହି ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ଯେଉଁ ଦୋଷତୁଟି ପରିଲକ୍ଷିତ ହୋଇଛି ତାହା ଦ୍ଵିତୀୟ ପର୍ଯ୍ୟାୟ ପାଇଁ 
ପଥ ଉନ୍ମକ୍ତ କରିଛି | 
ନାରୀବାଦର ଦ୍ଵିତୀୟ-ପର୍ଯ୍ୟାୟ (Second-Wave of Feminism) 

୧୯୬୦ ମସିହା ଆଦ୍ୟଭାଗରୁ ନାରୀବାଦର ଦ୍ଵିତୀୟ ପର୍ଯ୍ୟାୟ ପରିଲକ୍ଷିତ 
ହୁଏ | ୧୯୬୮ ମସିହା ମାର୍ଚ୍ଚରେ Newyork Times Magazine’ ରେ ‘The 
Second Feminism Wave : What do These Women Want’ ଶୀର୍ଷକ 
ପ୍ରବନ୍ଧରେ ସାମ୍ବାଦିକ ମାର୍ଥା ଲିୟର ମତବ୍ଯକ୍ତ କରିଥିଲେ ଯେ ପ୍ରଥମ ପର୍ଯ୍ୟାୟ 
ନାରୀମାନଙ୍କୁ ଭୋଟଦାନର ଅଧ୍ବକାର ଦେବା କଥା କହୁଥିବାବେଳେ ଦ୍ଵିତୀୟ ପର୍ଯ୍ୟାୟ 
ସର୍ବସାଧାରଣ ଓ ଘରୋଇ ସ୍ତରରେ ସେମାନେ ଯେଉଁ ଅତ୍ୟାଗାରିତ ହେଉଛନ୍ତି ତାକୁ 
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ଦୂର କରିବା ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଛି | ଏହି ସମୟରେ ବିଭିନ୍ନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ନାରୀମାନେ 
ପୁରୁଷମାନଙ୍କ ସହ ସମାନ ହେବା ପ୍ରସଙ୍ଗକୁ ନେଇ ଅଧ୍ବକ ବିରୋଧାତ୍ମକ ମନୋଭାବ 
ପୋଷଣ କରିଛନ୍ତି । ୧୯ ୬୩ ମସିହାରେ Equal Pay Act, ୧୯୬୪ ମସିହାରେ 
Title- VII of the Civil Rights Act ପୁରୁଷ ଓ ନାରୀ ମଧ୍ଯସ୍ଥିତ ବୈଷମ୍ୟକୁ ହାସ 
କରିଥୁଲା। ୧୯୬୬ ମସିହାରେ ଫୁଲି ଦେନଙ୍କ ସଭାପତିତ୍‌ରେ National 
Organisation for Women (NOW) ମହିଳାମାନଙ୍କ ଆର୍ଥନୀତିକ ପ୍ରଗତି ଓ 
ସମାନତା ପାଇଁ ଦାବି ଜଣାଇଥଲା। ମହିଳାମାନଙ୍କୁ ଅଧ୍ବକ ନିଯୁକ୍ତି ଦେବାପାଇଁ ମଧ୍ଯ 
ସ୍ବର ଉତ୍ତୋଳନ କରିଥଲା | ୧୯ ୭ ୦ ମସିହାର Ttle-×X ନିୟମ ଅନୁଯାୟୀ Health 
and Family Planning, ୧ ୯୭ 9 ମସିହାର Women’s Educational Equity 
Act, ୧ ୯୭ ୪ ମସିହାର Equal Credit Opportunity Act, ୧ ୯ ୭ ୮ ମସିହାର 
Pregnancy Discrimination Act ନାରୀମାନଙ୍କ ସ୍ବାର୍ଥ ପ୍ରତି ଦ୍ଵିତୀୟ ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ 
ସଚେତନତା ସୃଷ୍ଟି କରିଛି । ଏହି ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ନାରୀମାନେ ବିଶେଷତଃ ସବୁ ସ୍ତରରେ 
ସମାନତାର ଅଧ୍କାର ହାସଲ ପାଇଁ ପ୍ରୟାସ ଜାରି ରଖୁଛନ୍ତି | 


ଦ୍ଵିତୀୟ ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ନାରୀବାଦର ବିଭିନ୍ନ ରୂପ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ | Radical 
Feminism ଏହି ସମୟରେ ପ୍ରସାର ଲାଭ କରିଛି । ସମାଜରେ ଏହା ପୁରୁଷର ପ୍ରାଧାନ୍ୟକୁ 
ହ୍ରାସ କରିବା ସଙ୍ଗେ ସମସ୍ତ ଲିଙ୍ଗର ଭୂମିକା ପ୍ରତି ସମଦୃଷ୍ଟି ଦେଇଛି | ସେହିପରି Social 
Feminism ଦ୍ଵିତୀୟ ବିଶ୍ଵଯୁଦ୍ଧ ପରବର୍ଭୀ ସମୟରେ ବିକଶିତ ହୋଇଛି। ମାର୍କ୍ଵବାଦ 
ଭଳି ପୁଞ୍ଜିବାଦୀ ସମାଜର ଅତ୍ଯାର୍‌ରୀ ମନୋଭାବକୁ ଏହା ବିରୋଧ କରିବା ସହ 
ଲିଙ୍ଗ ଓ ଜାତିଗତ ବିଭେଦ ପ୍ରତି ଅଙ୍ଗୁଳି ନିର୍ଦ୍ଦେଶ କରିଛି | Eco-feminism 
ପରିବେଶଭିଭ୍ତିକ ନ୍ୟାୟ ଦେବା ସହ ମହିଳାଙ୍କ ଅଧ୍ବକାର ଓ ମୁକ୍ରିକୁ ବାଟ ଦେଖାଇଛି | 
ବିଭିନ୍ନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମହିଳାମାନେ ସମାନତା ହାସଲ କରିଛନ୍ତି । ନାରୀର ସନ୍ତାନ ଜନ୍ମ 
କରିବାର ସ୍ବାଧୀନତା, ଘରୋଇ ହିଂସା ଓ କର୍ମକ୍ଷେତ୍ରରେ ତା'ର ସୁରକ୍ଷା ଇତ୍ୟାଦି ଦ୍ଵିତୀୟ 
ପର୍ଯ୍ୟାୟ ଚେତନା ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ । ନାରୀମାନଙ୍କୁ ହେୟ ନଜରରେ ନ ଦେଖୁ ବାସ୍ତବ 
ଦୃଷ୍ଟିରୁ ବିଗ୍ଭର କରିବା ଉପରେ ଏହି ପର୍ଯ୍ୟାୟ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଛି। ସିନେମା, ସଙ୍ଗୀତ, 
ବାଦ୍ୟ, ପୁସ୍ତକ ଆଦି ମାଧ୍ୟମରେ ନାରୀମାନେ ସେମାନଙ୍କ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ପରିଚୟ ସୃଷ୍ଟି କରିବାକୁ 
ସମର୍ଥ ହୋଇଛନ୍ତି। ବେଟି ଫ୍ରିଦାନଙ୍କ ‘ଦି ଫେମିନାଇନ ମିଷ୍ଟିକ୍ୟୁ' ଗ୍ରନ୍ଧ ଏହି 
ଆନ୍ଦୋଳନକୁ ପ୍ରଜ୍ବଳିତ କରିଛି | ନାରୀମାନଙ୍କ ଅସୁଖୀ ମନୋଭାବକୁ ଏହା ଅପସାରଣ 
କରିବାରେ ସହାୟକ ହୋଇଛି | ଫ୍ରିଦାନ ତକ୍ରାଳୀନ ବିଜ୍ଞାପନ ଶିଳ୍ପ ଓ ଶିକ୍ଷା ବ୍ୟବସ୍ଥୀକୁ 
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ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦଗଳ୍ଧ ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ଧ୍ୟ ୪୩ 


ଦୋଷାରୋପ କରିଛନ୍ତି। କାରଣ ମହିଳାମାନଙ୍କୁ ଗୃହକାର୍ଯ୍ୟ ମଧ୍ୟରେ ଆବଦ୍ଧ ରଖୁବା 
ଦ୍ଵାରା ସେମାନଙ୍କ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵର ଯଥାଯଥ ବିକାଶ ହୋଇପାରିନାହିଁ । ମଧ୍ଯବିତ୍ତ ଶ୍ରେଣୀର 
ଶ୍ଵେତାଙ୍ଗ ମହିଳାମାନେ ଏହି ପୁସ୍ତକ ଦ୍ଵାରା ବିଶେଷଭାବେ ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇ 
ନାରୀବାଦର ଦ୍ଵିତୀୟ ପର୍ଯ୍ୟାୟକୁ ସକ୍ରିୟ କରିଥିଲେ। ୧୯୬୧ ମସିହାରେ The 
Food and Drug Administration ଗର୍ଭ ନିରୋଧକ ବଟିକାର ପ୍ରଚଳନ ପାଇଁ 
ମଞ୍ଜୁର କରିଥଲା| ଯାହା ମହିଳାମାନଙ୍କୁ ପାରିବାରିକ ବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ କରି ସେମାନଙ୍କ 
ଭବିଷ୍ୟତ ଗଠନ ପାଇଁ ବେଶ୍‌ ପ୍ରେରଣାଦାୟକ ହୋଇଛି। କେନେଡ଼ିଙ୍କ ରାଷ୍ଟ୍ରପତିତ୍ଵ 
କାଳରେ ମହିଳାଙ୍କ ଅବସ୍ଥାର ତର୍ଜମା ଓ ଉନ୍ନତି ନିମନ୍ତେ ଏକ କମିଶନ ଗଠିତ 
ହୋଇଥୁଲା। 


ନାରୀବାଦର ଦ୍ଵିତୀୟ ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ସମସ୍ତ ନାରୀ ସମାନ ସୁବିଧା ଉପଭୋଗ 
କରୁ ନ ଥିଲେ। କାରଣ ଜାତି, ବର୍ଣ୍ ଶିକ୍ଷା, ଅର୍ଥଭିଭିକ ବିଦ୍ଧେଷ ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ 
ବିଭେଦ ସୃଷ୍ଟି କରିଥଲା। ବିଶେଷତଃ ସ୍ଵ ଶିକ୍ଷିତ ଓ ନିମ୍ନବର୍ଗ ରୂପେ ବିବେଚିତ 
ନାରୀମାନେ ସମାନ ସୁବିଧା ସୁଯୋଗରୁ ବଞ୍ଚତ ହେଉଥିଲେ । ବିଭିନ୍ନ ଗୋଷ୍ଠୀ, ଜାତି 
ଭିତ୍ତିରେ ନାରୀମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ତାରତମ୍ୟ ଉଗ୍ରରୂପ ନେଇଥୁଲା| ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ 
ସମନ୍ସୟର ଅଭାବ ତୃତୀୟ ପର୍ଯ୍ୟାୟ ନାରୀବାଦକୁ ଆମନ୍ତ୍ରଣ କରିଥଲା 


ନାରୀବାଦର ତୃତୀୟ-ପର୍ଯ୍ୟାୟ (Third-Wave of Feminism) 


ଦ୍ଵିତୀୟ ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ନାରୀମାନଙ୍କର ପୂର୍ଣ୍ଣ ସ୍ଵାଧୀନତା ତଥା ମୁକ୍ତ ଆଚାରବିଚାର 
ଯୌନ ଅଶ୍ଲୀଳତାକୁ ବେଶ୍‌ ଖୋରାକ୍‌ ଯୋଗାଇଥଲା। ଏହାଦ୍ଵାରୀ ନାରୀମାନେ 
ପୁରୁଷମାନଙ୍କ ହିଂସ୍ର ଆଚରଣର ଶିକାର ହେଉଥିବା ସଂପର୍କରେ କେତେକ ନାରୀବାଦୀ 
ମତବ୍ୟକ୍ତ କରନ୍ତି | ତେଣୁ ସେମାନେ ନାରୀମାନଙ୍କ ଯୌନ ସ୍ବେଛାଚାରିତାକୁ ବିରୋଧ 
କରୁଥିଲେ | କିଛି ନାରୀବାଦୀମାନେ ମହିଳାମାନଙ୍କୁ ଯୌନ ସମ୍ଭୋଗରେ ପୁରୁଷମାନଙ୍କ 
ପରି ସ୍ବାଧୀନତା ଦେବା ସପକ୍ଷରେ ଯୁକ୍ତି ବାଢ଼ିଥିଲେ। 

ଯେଉଁ ମହିଳାମାନେ ଜାତି, ଗୋଷ୍ଠୀ ଆଦି ବିଭେଦର ଶିକାର ହୋଇ ଦ୍ଵିତୀୟ 
ପର୍ଯ୍ୟାୟର ସୁବିଧା ସୁଯୋଗରୁ ବାଦ୍‌ ପଡ଼ିଥିଲେ ସେମାନଙ୍କୁ ତୃତୀୟ ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ଗୁରୁତ୍ଵ 
ଦିଆଯାଇଥଲା। ନାରୀମାନଙ୍କୁ ରାଜନୀତିରେ ପ୍ରତିନିଧ୍ବତ୍ଵ ପ୍ରଦାନ ଉପରେ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ 
ଦେଇ ୧୯ ୯୦ରେ ଏକ ବଡ଼ ଚୁକ୍ତି ହୋଇଥଲା। ୧୯୯୩ ମଧ୍ଯରେ ଯୁକ୍ତରାଷ୍ଟ୍ର 
ଆମେରିକା ସିନେଟ୍‌ରେ ପାଞ୍ଚଜଣ ମହିଳା ଯୋଗ ଦେଇଥିଲେ । ୧୯୯୧ ମସିହାକୁ 
' ମହିଳା ବର୍ଷ? ଭାବେ ଘୋଷଣା କରାଯାଇଥିଲା। ଆଟର୍ଣ୍ତି ଜେନେରାଲ ଏବଂ ଷ୍ଟେଟ୍‌ 
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୪୪ ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗନ-ସ୍ଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ର୍ଯ 


ସେକ୍ରେଟାରୀ ରୂପେ ପ୍ରଥମେ ମହିଳା ନିଯୁକ୍ତି ପାଇଥଲେ। ପୂର୍ବତନ ରାଷ୍ଟ୍ରପତି ଫ୍ରାଙ୍କଲିନ୍‌ 
ଡି ରୁଜ୍ଭେଲ୍‌ଟଙ୍କ ପତ୍ନୀ ଲେଡି ଏଲିନର ରୁଜ୍‌୍ଭେଲ୍‌ଟ କମିଶନର ମୁଖ୍ୟଭାବେ ଦାୟିତ୍ବ 
ନେଇଥଲେ। ଏହି କମିଶନ ମହିଳାମାନଙ୍କୁ ସବୈତନିକ ମାତୃତ୍ବ ଛୁଟି, ଶିକ୍ଷାଅଧ୍ବକାର 
ଆଦି ପ୍ରସଙ୍ଗକୁ ରିପୋର୍ଟରେ ସ୍ଥାନ ଦେଇଥିଲା । Women Strike For Peace 
ସଂଗଠନ ପଗ୍‌ଶ ହଜାର ମହିଳାଙ୍କୁ ଏକତ୍ରିତ କରି ପରମାଣୁ ବୋମା ବିରୋଧରେ 
ଜନ ସଚେତନତା ସୃଷ୍ଟି କରିଥିଲା । ସେତେବେଳେ ଯେଉଁମାନେ ନାରୀବାଦ ସପକ୍ଷରେ 
ସ୍ଵର ଉତ୍ତୋଳନ କରୁଥିଲେ ସେମାନେ ମଧ୍ଯବିତ୍ତ ଶ୍ବେତାଙ୍ଗ ମହିଳା ଥଲେ । ସେମାନଙ୍କ 
ସମସ୍ୟା, ଜ୍ଞାନ, ଅଭିଜ୍ଞତାକୁ ନେଇ ସେମାନେ ନାରୀବାଦ ତତ୍ତ୍ଵକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରିଥିଲେ ! 
ସେହି ସମୟରେ ଅନେକ କୃଷ୍ଣକାୟ, ଲାଟିନ୍‌, ଏସିଆନ୍‌ ଓ ଆମେରିକୀୟ ମୂଳବାସିନ୍ଦା 
ମହିଳାଙ୍କ ସମସ୍ୟା ପ୍ରତି ଧ୍ୟାନ ଦିଆଯାଇ ନ ଥଲା | ଯାହାଫଳରେ ଏହି ମହିଳାମାନେ 
ନାରୀବାଦର ସୁଫଳ ପାଉ ନ ଥଲେ । ଶ୍ବେତାଙ୍ଗୀ ଓ ଏହି ମହିଳାମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ 
ନାନା କ୍ଷେତ୍ରରେ ତାରତମ୍ୟ ଓ ବିଦ୍ଧେଷଭାବ ଉଗ୍ରରୂପ ନେଇଥୁଲା! ସାମ୍ପଦାୟିକ 
ଅସମାନତା ଲିଙ୍ଗଗତ ସମାନତା ସୃଷ୍ଟି କରିବାରେ ବଡ଼ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ସାଜିଥଲା। 
ସାମ୍ପଦାୟିକତାର ଶିକାର ହୋଇଥବା ଏହି ଅବହେଳିତ ମହିଳାମାନେ ସେମାନଙ୍କ 
ଅଧକାର ପାଇଁ ଆନ୍ଦୋଳନ ଚଳାଇଥିଲେ; ଯେଉଁଥିରୁ Third Women’s World 
Alliance ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥଲା | 
୧୯ ୯ ୫ ମସିହାରେ ହିଲାରି କିିଣ୍ଟନ୍‌ ଜାତିସଂଘରେ ' ମହିଳା ଅଧୁକାର ହେଉଛି 
ମାନବିକ ଅଧ୍ବକାର” ସଂପର୍କରେ ବକ୍ତବ୍ଯ ପ୍ରଦାନ କରିଥିଲେ | ମହିଳାମାନଙ୍କୁ 
ନିର୍ଯାତନାରୁ ମୁକ୍ତ କରିବା ଏବଂ ସେମାନଙ୍କୁ ଯଥୋଚିତ ନ୍ୟାୟ ଦେବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ 
୧୯୯ ୪ରେ Violence Against Women Act ଆମେରିକାରେ ପ୍ରଚଳନ 
କରାଯାଇଥୁଲା| ତୃତୀୟ ପର୍ଯ୍ୟାୟ ନାରୀବାଦୀମାନେ ମହିଳାମାନଙ୍କୁ ସନ୍ତାନ ଜନ୍ମ 
କରିବା ଅଧକାର ଉପରେ ବିଶେଷ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦେଇଥିଲେ | ଜନ୍ମ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ଓ ଗର୍ଭପାତ 
ଉପରେ ନାରୀମାନଙ୍କୁ ସ୍ଵାଧୀନତା ପ୍ରଦାନ କରାଯାଇଥଲା |! ଆମେରିକାର ସର୍ବୋଜ 
ନ୍ୟାୟାଳୟ Partial Birth Abortion Ban Act କୁ ସମର୍ଥନ କରିବା ଏବଂ ଗର୍ଭପାତ 
ପ୍ରତି କଠୋର ଆଭିମୁଖ୍ୟ ଗ୍ରହଣ କରିବାରୁ ୨୦ ୦ ୪ ମସିହାରେ ୱାଶିଂଟନ୍‌ ଡି.ସି.ରେ 
March for Women’s Lives ନାମରେ ମହିଳାମାନେ ଏହା ବିରୋଧରେ ବିରାଟ 
ସମାବେଶ କରିଥିଲେ | Trans Feminism କୁ ବିଶେଷ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଆଯାଇଥଲା ତୃତୀୟ 
ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ | ଏହି ପର୍ଯ୍ୟାୟ ୨୦୧ ୨ରେ ଶେଷ ହୋଇଥଲା, ଯେତେବେଳେ 
ସାମାଜିକ ଗଣମାଧ୍ୟମରେ ଚତୁର୍ଥ ପର୍ଯ୍ୟାୟ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥିଲା| ଆଜିର ନାରୀବାଦୀମାନେ 
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ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦଗଳ ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ର ୪୫ 


ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵର ମହିଳାମାନଙ୍କ ସମସ୍ୟାକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଉଛନ୍ତି ଏବଂ ମାନବବାଦର 
ଜୟଗାନ ମଧ୍ଧ କରୁଛନ୍ତି | 


ଭାରତରେ ନାରୀ ଜାଗରଣ ଆମେରିକାଠାରୁ ଭିନ୍ନ ଥଲା! ଭାରତରେ 
ଲିଙ୍ଗଗତ ସମାନତା ପାଇଁ ଉଦ୍ରେକ ହୋଇଥବା ସ୍ବର ଜାତୀୟ ଆନ୍ଦୋଳନ ସହ ଜଡ଼ିତ 
ଥିଲା। ଉନବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀରେ ମହିଳାଙ୍କ ଅଧ୍ବକାର ପାଇଁ ଯିଏ ପ୍ରତିବାଦ କରୁଥିଲେ 
ସେମାନେ ଅଧୁକାଂଶ ପ୍ରାୟ ପୁରୁଷ ଥଲେ । ସେମାନେ ତତ୍‌କାଳୀନ ସାମାଜିକ କୁ- 
ପ୍ରଥାକୁ ଦୂର କରି ନାରୀକୁ ଯଥୋଚିତ ନ୍ୟାୟ ପ୍ରଦାନ ପାଇଁ ପ୍ରୟାସ କରିଥଲେ। 
ବାଲ୍ୟବିବାହ ଓ ସତୀପ୍ରଥା ଉଚ୍ଛେଦକୁ ସେମାନେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଉଥଲେ। ଭୀମାବାଇ 
ହୋଲ୍‌କର, ରାଣୀ ଲକ୍ଷ୍ମୀବାଇ, ସରୋଜିନୀ ନାଇଡ଼ୁ, କସ୍ତୁରବା ଗାନ୍ଧି, ଅରୁଣା ଆସଫ 
ଅଲ୍ଲୀ, ବିକୟଲକ୍ଷ୍ମୀ ପଣ୍ତିତ, କମଳାଦେବୀ ଚଟ୍ଟୋପାଧ୍ୟାୟ ଏବଂ ଓଡ଼ିଶାର ରମାଦେବୀ, 
ସରଳା ଦେବୀ, ମାଳତୀ ଚୌଧୁରୀ, ଅନ୍ଧପୂର୍ଣୀ ମହାରଣା, କୁନ୍ତଳାକୁମାରୀ ସାବତ 
ପ୍ରଭୃତି ନାରୀ ସ୍ଵାଧୀନତା ପୂର୍ବବର୍ଭୀ ଭାରତରେ ନାରୀଜାଗରଣର ପ୍ରମୁଖ ଭୂମିକା 
ନେଇଥିଲେ । ମହିଳାମାନଙ୍କ ସଶକ୍ତିକରଣ ପାଇଁ ପରାଧୀନ ଭାରତରେ ଥୀ India 
Women’s Conference ଏବଂ National Federation for Indian Women 
ଯଥାସାଧ ଉଦ୍ୟମ କରିଥଲା। 


ସ୍ବାଧୀନତା ପରେ ଅର୍ଥାତ ୧୯୬୬ ମସିହାରେ ଇନଦ୍ଦିରା ଗାନ୍ଧି ଭାରତର 
ପ୍ରଥମ ମହିଳା ପ୍ରଧାନମନ୍ତ୍ରୀ ହୋଇଥିଲେ ¦! ୧୯୭ ୨ ମସିହାରେ ନନ୍ଦିନୀ ଶତପଥୀ 
ମଧ୍ୟ ଓଡ଼ିଶାର ପ୍ରଥମ ମହିଳା ମୁଖ୍ୟମନ୍ତ୍ରୀ ଭାବେ ଦାୟିତ୍ବ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । ଭାରତରେ 
୧୯ ୯ ୫ ମସିହାରେ ହରିଜନ ସଂପ୍ରଦାୟର ମାୟାବତୀ ପ୍ରଥମେ ମହିଳା ମୁଖ୍ୟମନ୍ତ୍ରୀ 
ହୋଇଥିଲେ | ୧୯୯୯ରେ ସୋନିଆ ଗାନ୍ଧି ପ୍ରଥମ ମହିଳା ରୂପେ ବିରୋଧୀଦଳର 
ନେତ୍ରୀ ସ୍ଥାନ ଗ୍ରହଣ କରିଥଲେ | ୨ ୦ ୦୭ରେ ପ୍ରତିଭା ଦେବୀ ସିଂ ପାଟିଲ ଭାରତର 
ରାଷ୍ଟ୍ରପତି, ୨ ୦୦୯ରେ ମାରା କୁମାର ଲୋକସଭାର ପ୍ରଥମ ମହିଳା ବାଚସ୍ପତି 
ହୋଇଥୁଲେ । ଭାରତୀୟ ମହିଳାମାନେ ଶିକ୍ଷାର ଅଭାବ ଯୋଗୁଁ ବିଭିନ୍ନ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ପୁରୁଷମାନଙ୍କ ସଙ୍ଗେ ସମାନ ଅଧ୍ବକାର ପାଇନାହାନ୍ତି ଓ ପ୍ରତ୍ୟେକ ସ୍ତରରେ ହିଂସା, 
ଯୌନ ଯାତନାକୁ ସାମ୍ପା କରିଛନ୍ତି। ଭାରତୀୟ ନାରୀବାଦ ପାଷ୍ଚାତ୍ଯର ପ୍ରତିଛବି ନ 
ହୋଇ ଏ ଦେଶର ଏତିହାସିକ ଓ ଭୌଗୋଳିକ ସ୍ଥିତିକୁ ନେଇ ବିକଶିତ। ଓଡ଼ିଆ 
ସାହିତ୍ୟ ଆଦ୍ୟକାଳରୁ ନାରୀର ବାହ୍ଯରୂପ ବର୍ଣ୍ଣନାରେ ମୁଖର ହୋଇଥୁଲେ ବି 
ପରକାଳରେ ତା”ର ଅନ୍ତଃରୂପକୁ ରୂପାୟିତ କରିଛି । ସେହିପରି ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗନ୍ପର ପ୍ରଥମ 
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୪୬ ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗନ ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ର୍ଯ 


ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ନାରୀର ସ୍ତୁଳରୂପ ଓ ପର ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ତା'ର ସୁକ୍ଷ୍ମରୂପ ସ୍ଥାନ ପାଇଛି। 
ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗଳ୍ପରେ ନାରୀବାଦ କିଛି ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ସୃଷ୍ଟିରେ ପ୍ରକାଶ ପାଇଥଲେ ବି ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ 
ପରି ତାହା ଉଗ୍ର ରୂପ ନେଇନାହିଁ| 


ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗନ୍ପତରେ ନାରୀ ଓ ନାରୀବାଦ 


ଫକୀର ମୋହନ ସେନାପତିଙ୍କ ଆଦ୍ୟସୃଷ୍ଟି “ରେବତୀ” ନାରୀ ଶିକ୍ଷାକୁ ନେଇ 
ପରିକଳିତ | ନାରୀଶିକ୍ଷାକୁ ଆଧୁନିକ ବ୍ଯକ୍ତିବର୍ଗ ସମର୍ଥନ କରୁଥିବାବେଳେ ସମାଜର 
ରକ୍ଷଣଶୀଳ ଲୋକେ ଏହାକୁ ବିରୋଧ କରୁଥିଲେ । ଜେଜୀମା' ରେବତୀର ପାଠପଢ଼ା 
ପ୍ରତି ବିରକ୍ତିଭାବ ପ୍ରକାଶ କରି କହିଛି- “ ପାଠ କ'ଣ ଲୋ ? ମାଇକିନିଆ ଝିଅଟା 
ପାଠ କ'ଣ ? ରନ୍ଧାବଢ଼ା ଶିଖ୍‌, ପିଠାପଣା କରି ଶିଖ୍‌, ଝୋଟିଦିଆ ଶିଖ୍‌, ଦହିମୁହାଁ ଶିଖ୍‌, 
ପାଠ କଂ'ଣ ?” ରେବତୀର ବାପାମାଆଙ୍କ ଆଗ୍ରହ ଯୋଗୁଁ ସେ ପାଠ ପଢ଼ିଛି। ମାତ୍ର 
ପାଠ ପଢ଼ା ଆରମ୍ଭର କିଛିଦିନ ମଧ୍ଯରେ ତା'ର ବାପା, ମାଆ ଓ ଶିକ୍ଷକ ବାସୁଦେବ 
ହଇଜାରେ ମୂତ୍ୟୁବରଣ କରିଛନ୍ତି। ତାଙ୍କ ଜମିବାଡ଼ିକୁ ଜମିଦାର କରାୟତ୍ତ କରିଛି। 
ଅଭାବକଷଣରେ ରେବତୀର ପରିବାର ତଳିତଳାନ୍ତ ହୋଇଯାଇଛି । ଏସବୁ ଦୁର୍ଦଶା 
ପାଇଁ ରେବତୀର ପାଠପଢ଼ାକୁ ଦାୟୀ କରାଯାଇଛି। ଉନବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀର ଅନ୍ତିମ 
ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ପ୍ରକାଶିତ ଏହି ଗଳ୍ପର ପ୍ରାରମ୍ଭରେ ଗାଳିକ ନାରୀଶିକ୍ଷା ପ୍ରତି ସଚେତନତା 
ସୃଷ୍ଟି କରିଥିଲେ ମଧ୍ଯ ପରିଣତିରେ ତତ୍‌କାଳୀନ ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ମଧ୍ଯରେ ତାଙ୍କର 
ଏହି ସ୍ଵର ମଉଳି ଯାଇଛି । ରେବତୀ ଓ ତା” ଜେଜୀମା”ର ଦୟନୀୟ ମୃତ୍ୟୁ ସ୍ଵାଧୀନତା 
ପୂର୍ବବର୍ଭୀ ନାରୀର ଅବହେଳିତ ରୂପକୁ ଦର୍ଶାଇଛି। 

'ପାଠୋଇ ବୋହୂ! ଗଛରେ ଗାଳିକ ନାରୀଶିକ୍ଷା ପ୍ରତି ମଧ୍ଯ ଆଗ୍ରହ ପ୍ରକାଶ 
କରିଛନ୍ତି । ଗଳ ଚରିତ୍ର ଗୋପାଳ ଶିକ୍ଷିତା ଝିଅ ସହ ବିଭା ହେବାପାଇଁ ମନସ୍ଥ କରିଛି। 
ମନପସନ୍ଦର କନ୍ୟା ସଂପର୍କରେ ତା'ର ମତ ହେଲା- “ ବସା ଖର୍ଚ୍ଚ ପତ୍ର ହିସାବ 
ବୂଝିପାରିବ, ଭାଷୀପତ୍ର ଖଣ୍ଡେ ଲେଖୁପାରୁଥିବ, ଏପରି ପାଠୋଇ କନ୍ୟାଟିଏ ପାଇଲେ 
ବିଭା ହେବ | ମୂର୍ଖ କନ୍ୟାଟିଏ ବିଭା ହେଲେ କ”ଣ ହେବ ?” ସେ ସମୟରେ ପାଠ 
ପଢୁଆ ଝିଅଙ୍କ ସଂଖ୍ୟା ଥଲା ବହୁତ କମ୍‌ | ପୁଣି ପରିସ୍ଥିତିରେ ପଡ଼ି ଗୋପାଳ ଅଶିକ୍ଷିତା 
କନ୍ଯାକୁ ବିବାହ କରିଛି । ଗୋପାଳ ତା” ପତ୍ନୀ ସରସ୍ଵତୀକୁ ପାଠ ପଢ଼ାଇବା ପାଇଁ 
ଚେଷ୍ଟା କରିଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଦୀର୍ଘ ଦୁଇମାସ ମଧ୍ଯରେ ସେ 'ଅ, ‘ଆଂ ଦି'ଟା ଅକ୍ଷର ଲେଖୁ 
ପାରିଛି, ହେଲେ ହସ୍ଵ “ଇ'ଟା ଶିକ୍ଷାକରି ପାରିନାହିଁ। ସ୍ବାମୀ ବିରକ୍ତ ହେଲେ ସେ 
କହେ- “ହଁ ହେ, ତୁମେ ସିନା କଚେରି ଦରବାରକୁ ଯିବ, ପାଠ ପଢ଼ିବ, ମୁଁ କ୍ୟା 
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ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦଗନ୍ ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍୍ୟ ୪୭ 


ପାଠ ପଢ଼ିବି ? ” ତଳୁାଳୀନ ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ନାରୀ ଶିକ୍ଷା ପ୍ରତି ବିମୁଖଭାବ ପ୍ରକାଶ 
କରିଛି | “ ଗାରୁଡ଼ି ମନ୍ତ ଂ ଗଳରେ ଆଧୁନିକ ଶିକ୍ଷାପ୍ରାପ୍ତ ଯୁବକ ମଦନମୋହନ ତା'ର 
ନବବିବାହିତା ପତ୍ନୀକୁ ତତ୍‌କାଳୀନ ରକ୍ଷଣଶୀଳ ପରମ୍ପରାରୁ ମୁକ୍ତ କରି ପାଠ ପଢେଇବା 
ପାଇଁ ପ୍ରୟୀସ କରିଛି 

' ସଭ୍ୟ ଜମିଦାର” ଗଛରେ ସହରୀ କନ୍ୟା ନୟନତାରା ଯଥେଷ୍ଟ ସ୍ଵାଧୀନତା 
ହାସଲ କରିଛି | ସେ ସାମାଜିକ ପ୍ରଥା, ପରମ୍ପରାକୁ ସମ୍ମାନ ନ ଜଣାଇ ତା'ର ବୈବାହିକ 
ଜୀବନରେ ସ୍ବେଚାଗାରିତାକୁ ଆପଣେଇ ନେଇଛି | ପରିଣତିରେ ସେ ଦାରିଦ୍ର, ଦୁଃଖ, 
ଯନ୍ତ୍ରଣାରେ କାଳାତିପାତ କରିଛି। “ ପେଟେଣ୍ଟ ମେଡିସିନ୍‌! ଗଛରେ ମଦ୍ୟପ ଓ ଲମ୍ପଟ 
ସ୍ବାମୀ ଚନ୍ଦ୍ରମଣି ପଟ୍ଟନାୟକଙ୍କୁ ବାଟକୁ ଆଣିବା ନିମନ୍ତେ ପତ୍ରୀ ସୁଲୋଚନା ଦେବୀ 
ତାଙ୍କୁ ଝାଡ଼ୁ ପ୍ରହାର କରିଛି। କ୍ରୋଧରୁ କ୍ଷାନ୍ତ ହେବାପରେ ସ୍ଵାମୀଙ୍କ ପ୍ରତି କରିଥବା 
ନିଷ୍କର ଆଚରଣ ପାଇଁ ସେ ଅନୁତପ୍ତ ହୋଇଛି | “ହାୟ ! ମୁଁ କ'ଣ କଲି ? ସ୍ବାମୀ 
ଦେବତାଙ୍କୁ ଛାଞ୍ଣୀରେ ବାଡ଼େଇଲି। ହାୟ ! ହାୟ ! ମୋ ଦଶା କ”ଣ ହେବ ?” 
ନାରୀ ପୁରୁଷକୁ ଦଣ୍ଡ ଦେବା ସଙ୍ଗେ ସେବା ଆଦର ପ୍ରଦାନ କରି ନିଜର ମହାନତାକୁ 
ଦେଖାଇଛି ! 'ରାଣ୍ଡୀପୁଅ ଅନନ୍ତା' ଗହରେ ଦେବକୀ ଗଉଡ଼ୁଣୀ ନାରୀ ସଶକ୍ତିକରଣର 
ଏକ ମୁର୍ଭମନ୍ତ ପ୍ରତୀକ | ସ୍ଵାମୀ ସୁବଳ ମହାକୁଡ଼ର ଅକାଳ ବିୟୋଗରେ ସେ ଭାଙ୍ଗିପଡ଼ି 
ନାହିଁ। କଠିନ ପରିଶ୍ରମ କରି ଚାରିବର୍ଷର ଅନନ୍ତାକୁ ସେ ଭେଣ୍ଡିଆ କରିଛି | ପୁଅ ଅନନ୍ତାର 
ଦୌରାନ୍ମ୍ୟରେ ତା'ର ଗୁରୁ ତଥା ଅବଧାନ ଅତିଷ୍ଠ ହୋଇପଡ଼ିଛନ୍ତି। ମାତ୍ର ପୁତ୍ର ପ୍ରେମରେ 
ଅନ୍ଧ ଦେବକୀ ହିତାହିତଜ୍ଞାନଶୁନ୍ୟ ହୋଇ ଅବଧାନକୁ ମାରିବା ପାଇଁ ଗୋଡ଼ାଇଛି । 
“ ବାଘୁଣୀ ମୁଗକୁ ଗୋଡ଼ାଇଲେ ଯେମିତି ପଳାଏ, ଅବଧାନେ ସେହିପରି ପଡ଼ିଉଠି 
ଧାଇଁଛନ୍ତି । ଆଣ୍ୁୁଗଣ୍ଡି ଛିଣ୍ଡି ଝର୍‌ଝର୍‌ ରକ୍ତ ବହୁଛି | ସିଂହାଣୀ କାନ୍ଧରେ ଠେଙ୍ଗା, ଭାଲୁକୁଣୀ 
ପରି ଅବଧାନ ପଛରେ ଧପ୍‌ ଧପ୍‌ କରି ଧାଇଁଛନ୍ତି ।” ଦେବକୀର ଜାତି ଆଉ ରୂପକୁ 
ନେଇ ଲୋକେ ଦେବକୀ ଗଉଡ଼ୁଣୀ, ମହାକୂଡ଼ାଣୀ, ନନ୍ଦିଘୋଷ ରଥ, ତାଡ଼କା ଅସୁରୀ 
ନାମରେ ତାକୁ ଥଟ୍ଟା କରନ୍ତି। ମାତ୍ର ସାମ୍ପାରେ ତାକୁ କେହି କିଛି କହିବାକୁ ସାହସ 
କରନ୍ତି ନାହିଁ। ଦେବକୀ ପୁରୁଷଙ୍କ ପରି ଶାରୀରିକ ଓ ମାନସିକ ସ୍ତରରେ ଯେମିତି ସୁଦୃଢ଼ 
ତା'ର ସ୍ଵାବଲମ୍ବନଶୀଳତା ଓ ସ୍ଵାଭିମାନ ମଧ୍ଯ ସେମିତି ପ୍ରଶଂସନୀୟ | 

ଫକୀରମୋହନଙ୍କ ପରବର୍ଭୀ ଗାଳଛିକ ଦୟାନିଧ୍ବ ମିଶ୍ର ନାରୀକୁ ପୁରୁଷର ଦାସୀ 
ଭାବେ ବିବେଚନା କରିନାହାଁନ୍ତି। କମ୍‌ ବୟସର କନ୍ୟା ସଙ୍ଗେ ବୃଦ୍ଧ ବରର ବିବାହକୁ 
ସେ ବିରୋଧ କରିଛନ୍ତି। ନାରୀକୁ ପୁରୁଷର ସହଧର୍ମିଣୀ ଭାବେ ନେଇ “କଳିକାଳ 
ଟୋକାଙ୍କୁ ବଳ ନାହିଁ” ଗଳ୍ପରେ ସେ କହିଛନ୍ତି" “ ନାରୀମାନେ ପୁରୁଷର ଦାସୀ ନୁହଁନ୍ି | 
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୪୮ ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗନ-ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ର୍ଯ 


ସେମାନେ ପୂରୁଷର ସହଧର୍ମିଣୀ । ନାରୀମାନଙ୍କ ଉପରେ ଏ ଅତ୍ଯାଗର କାହିଁକି ? 
ଯଦି ବିଧବା ବିବାହରେ ସମାଜର କ୍ଷତି ହେବ, ଭାରତର ସତୀତ୍ଵ ରତ୍ନ ନଷ୍ଟ ହେବ, 
ତେବେ ବୃଦ୍ଧ ବିବାହରେ ଏସବୁ ନ ହେବ କାହିଁକି ? ” 


ଏହି ସମୟରେ ଗଳ୍ପ ଲେଖିଥିବା ଚନ୍ଦ୍ରଶେଖର ନନ୍ଦ, ଦିବ୍ୟସିଂହ ପାଣିଗ୍ରାହୀ, 
ଲକ୍ଷ୍ମୀକାନ୍ତ ମହାପାତ୍ର, ବାଙ୍କନିଧ୍ବ ପଟ୍ଟନାୟକ, ନନ୍ଦକିଶୋର ବଳ, ରେବା ରାୟ, କୋକିଳା 
ଦେଇ, ତାରିଣୀ ଚରଣ ରଥ, ଜନାଥନ ମହାନ୍ତି, କାମପାଳ ମିଶ୍ର ଆଦି ଗୀନିକମାନଙ୍କ 
ସୃଷ୍ଟିରେ ନାରୀ ଜୀବନ ସାମାଜିକ ରୀତିନୀତି ମଧ୍ଯରେ ବନ୍ଧା ପଡ଼ିଛି। ନାରୀ ପୁରୁଷ ପରି 
ସ୍ଵାଧୀନ ଜୀବନ ଅତିବାହିତ କରିବାର ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ ନାହିଁ। କେତେକ ସ୍ମୁଳରେ 
ନାରୀର ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ପରିଲକ୍ଷିତ ହେଲେ ବି ଏହା ପରିବାର ମଧ୍ଯରେ ସୀମିତ। 

ଗୋଦାବରୀଶ ମିଶ୍ରଙ୍କ ' ପରଦାସୀନ” ଗଳ୍ନରେ ନାରୀଶିକ୍ଷା ଓ ତା'ର 
ସ୍ଵାବଲମ୍ବନଶୀଳତାକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଆଯାଇଛି । ନାରୀ ଶିକ୍ଷାକୁ ସେ ସମୟରେ ଦୃଢ଼ ବିରୋଧ 
କରାଯାଇଥିଲେ ମଧ୍ଯ ସରୋଜିନୀ ପାଠ ପଢ଼ିଛି ଓ ଗକିରି ମଧ୍ଯ କରିଛି | ନୀରୀ ଶିକ୍ଷା ଓ 
ନାରୀ ସ୍ଵାଧୀନତା ନିମନ୍ତେ ସେ ସଭାସମିତିର ଆୟୋଜନ କରିଛି, ରକ୍ଷଣଶୀଳ ସମାଜ 
ବିରୋଧରେ ସ୍ଵର ଉଠାଇଛି। ମାତ୍ର ବୟସ୍କା ମହିଳାମାନେ ସରୋଜିନୀର ମୁକ୍ତ 
ଆଚରଣକୁ ବିରୋଧ କରି କହିଛନ୍ତି “ କିତାପ ଖଣ୍ଡେ ଖଣ୍ଡେ ପଢ଼ି, ଏବେ ମାଇକିନିଆ 
ଝିଅଗୁଡ଼ାକ କି ଅଣ୍ଡିରାଚଣ୍ଡୀ ହେଲେଣି! ଆଗେ ଥଲା ଯେ ଦେହରେ ସୂର୍ଯ୍ୟକିରଣ 
ପଡ଼ୁ ନ ଥଲା। ଘର ଭିତରେ ଲୁଚି ରହୁଥୁଲେ। ଘରେ ବୋହୂ ଅଛି ବୋଲି କିଏ 
ଜାଣୁଥଲା ? ଶାଶୁ, ଶୃଶୁର ତୁଣ୍ଡ ଶୁଣୁ ନ ଥିଲେ।” 

ଗୋଦାବରୀଶ ମିଶ୍ରଙ୍କ  ପାଣୁମିଶ୍ରେ' , ' ତୋଳାକନ୍ୟା' ଗଳରେ ଅର୍ଥ ଲୋଭରେ 
କନ୍ୟାକୁ ବୃଦ୍ଧ ସହ ବିଭା ଦେବା, ‘ନାରୀର ଗତି, ' ବିଧବା କନ୍ୟା” ଗଛ୍ନରୈ ନାରୀର 
ବାଲ୍ୟବିଧବା ଯନ୍ତ୍ରଣା ଆଦି ବର୍ଣ୍ଣିତ। ନାରୀର ଦୁଃଖ, ଯାତନା ସଙ୍ଗେ ଗାଳିକ ମିଶ୍ର 
ତା'ର ସ୍ବେଚଛାଗାରିତାକୁ ମଧ୍ଯ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିଛନ୍ତି | ଦମ୍ଭିଲା ବନ୍ଧୁ ଗଳ୍ପରେ ଜମିଦାର 
ତଥା ଧନୀ ଘରର ଝିଅ ପ୍ରେମଶୀଳା ଦରିଦ୍ର ସ୍ଵାମୀ ଗୋବିନ୍ଦକୁ ନାନାଭାବେ ନିର୍ଯାତନା 
ଦେଇଛି | ପରପୁରୁଷ ସଙ୍ଗେ ଅବାଧ ମିଳାମିଶା କରିଛି । ନିଜର ହାମ୍‌ବଡ଼ା ଦେଖାଇ 
କହିଛି “ କାହା ଜିଭରେ ହାଡ଼ ଅଛି ଯେ ମୋତେ ଛି ଛି କରିବ ? ମୋଡ଼ି ଏକାବେଳକେ 
ଖାଇଯିବି | ମୁଁ ସାମାନ୍ୟ ଲୋକ ନୂହେଁ, ଅଭିରାମ ଦାସ ଝିଅ ମୁଁ!” 

ଗୋଦାବରୀଶ ମହାପାତ୍ରଙ୍କ “ନୀଳ ମାଷ୍ଟ୍ରାଣୀ” ଗଳ୍ପରେ ତତ୍‌କାଳୀନ ସମାଜରେ 
ବାଲ୍ୟବିବାହ ପ୍ରଥାର ପ୍ରଚଳନ ଓ ବିଧବା ବିବାହର ବିରୋଧାଚରଣ ଯୋଗୁଁ ନାରୀର 
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ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗନ ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ରୟ ୪ ୯ 


ଦୁଃଖ ଯାତନାକୁ ଦେଖାଇ ଦିଆଯାଇଛି। ନୀଳ ବାଲ୍ୟବିବାହ କରି କିଛିଦିନ ପରେ 
ବିଧବା ହୋଇଛି । ନିଃସହାୟ ନୀଳ ବାପଘରକୁ ଫେରି ପାଠ ପଢ଼ିଛି ଓ ମାଷ୍ଟରାଣୀ 
ରଗକିରି କରିଛି। ନାରୀଶିକ୍ଷା ଓ ସ୍ଵାବଲମ୍ବନଶୀଳ ହେବାର ଏହା ଏକ ନିଦର୍ଶନ | ମାତ୍ର 
ଯୌନାବେଗର ତାଡ଼ନାରେ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଘରର ଝିଅ ନୀଳ ଅଜାତି ତଥା ଧୋବା ଜାତିର 
ମଦନ ସେଠୀକୁ ଭଲପାଇ ବିଭା ହୋଇଛି । ସେ ସମୟର ରକ୍ଷଣଶୀଳ ସମାଜରେ ଉଚ୍ଚ 
ଜାତିର ମହିଳା ନୀଚ ଜାତିର ପୁରୁଷକୁ ବିବାହ କରିବା ମଧ୍ଯରେ ଗାଳିକ ରକ୍ଷଣଶୀଳ 
ସମାଜ ବିରୋଧରେ ନାରୀର ଏକ କ୍ଷୀଣ ପ୍ରତିକ୍ରିୟାକୁ ଦର୍ଶାଇ ଦେଇଛନ୍ତି । ପରକାଳରେ 
ଏଥୁପାଇଁ ତା' ମନରେ ଜାତ ହୋଇଛି ଅନୁତାପ ନୀଳର ଭାଇ ତା” ବାହାଘରର 
ବଉଳପାଟ ଫେରାଇ ନେବାପାଇଁ ଭଉଣୀ ଘରକୁ ରାତିରେ ଲୁଚି ଲୁଚି ଆସିଛି। ନୀଳ 
ଭାଇକୁ ଜାବୁଡ଼ି ଧରି କୋହଭରା କଣ୍ଠରେ କହିଛି- “ ମୁଁ ଗାଲିଆସିଲି ବୋଲି ତୁ 
ରାଲିଆସିଲୁ ? ଲୋକେ ବୋଲିବେ କ”ଣ ? ତୁ ମଧ୍ଯ କୁଳରେ କଳଙ୍କ ଲଗାଇବୁ ? 
ଫେରିଯାଆ, ଫେରିଯାଆ!” 


କାଳିନ୍ଦୀ ଚରଣ ପାଣିଗ୍ରାହୀଙ୍କ ଗଳ୍ପ  ଆତ୍ମକାହାଣୀ”ରେ ବିଧବ ବିବାହକୁ 
ପ୍ରୋତ୍ସାହିତ କରାଯାଇଛି | ସାତବର୍ଷର ବାଳୁତ କନ୍ୟା ସୁଷମା ପଇଁଗ୍ବଳିଶ ବର୍ଷ ବୟସ୍କ 
ବାତ ରୋଗାକ୍ରାନ୍ତ ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ବିବାହ କରି ଅକାଳରେ ବୈଧବ୍ୟ ଯନ୍ତ୍ରଣା ଭୋଗ କରିଛି। 
ବାପଘରକୁ ଫେରିଆସି ସାହିପଡ଼ିଶାଙ୍କ ଠାରୁ ନାନା ଗଞ୍ଜଣା ଶୁଣିଛି, ତା” ମୁହଁ ଚାହିଁଲେ 
ଅଶୁଭ ବୋଲି ଲୋକେ ବିଗରିଛନ୍ତି। ତାକୁ ଜୋର୍‌କରି ଘରୁ ବାହାର କରିଦେବାକୁ 
ସାହିଲୋକେ ନିଷ୍ପତ୍ତି ନେଇଛନ୍ତି | ଡାକ୍ତରୀ ବିଦ୍ୟା ପାଶ୍‌ କରିଥବା ତରୁଣ ନବୀନ ଏହି 
ଅମାନବୀୟ କାର୍ଯ୍ୟକୁ ବିରୋଧ କରି ସଭାରେ କହିଛି “ ପିତୃସ୍ଥାନୀୟ ମହୋଦୟଗଣ, 
ସୁଷମାର ସଦ୍ଗୁଣ ଓ ସୁନ୍ଦର ରୂପ ଆପଣମାନେ ଦେଖୁଛନ୍ତି, ସେ ଆଜି କି ପାପ କରିଛି 
ଯେ, ଆପଣମାନେ ଉଚ୍ଚବଂଶୀୟ ବ୍ରାହ୍ମଣ କୂଳରେ ଜନ୍ମ ହୋଇ ସୁଦ୍ଧା ସପ୍ତଦଶ ବର୍ଷୀୟା 
ବାଳିକାକୁ ଦାଣ୍ଡରେ କାଙ୍ଗାଳୁଣୀ କରିବାକୁ ବସିଛନ୍ତି। ଛି, ଛି, ବ୍ରାହ୍ମଣ ଜାତିର ଏ 
ଘୋର କଳଙ୍କ | ” ଶିକ୍ଷିତ ନବୀନ ପରିବାରର ଅନିଛା ଓ ସମାଜର ବିରୋଧ ସଚ୍ତ୍େ 
ସୁଷମାକୁ ବିବାହ କରିଛି | ବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀର ଆଦିପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ବିଧବା ବିବାହ ନିମନ୍ତେ 
ସଂସ୍କାରବାଦୀ ଚିନ୍ତାଧାରାର ପରିପ୍ରକାଶ ଏହି ଗଳର ଉ୍କର୍ଷ ସାଧନ କରିଛି | ˆ ରୁଦାକ୍ଷ' , 
ନିୟତିର କ୍ରୀଡ଼ା! ଗଳ୍ପରେ କାଳିନ୍ଦୀ ଚରଣ ବାଲ୍ୟବିଧବାର କରୁଣ ପରିଣତି ଏବଂ 
ବିଧବା ରମଣୀର ଯୌନାକାଂକ୍ଷାକୁ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି। ଗାଳିକ ଅନନ୍ତ ପ୍ରସାଦ ପଣ୍ଡା 
ମଧ୍ଯ ବିଧବା ଜୀବନର ନିର୍ଯାତନା, ଯନ୍ତ୍ରଣାକୁ ନେଇ “ଅତୃପ୍ତ ବାସନା”, କର୍ମର 
ଫଳଂ , “ଅର୍ଥର ମୋହ” , ' ଛତୁଖାଇ” ଆଦି ଗଳ ରଚନା କରିଛନ୍ତି। 
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୫୦ ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦଗନ-ସ୍ଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ର୍ଯ 


ଭଗବତୀ ଚରଣ ପାଣିଗ୍ରାହୀଙ୍କ ଜୀବନର ସମାଧ୍‌ ଗଛରେ ନାରୀର ନିର୍ଭୀକ 
ପ୍ରତିବାଦ ପ୍ରକାଶ ପାଇଛି । ସମାଜବାଦୀ ଗାଳିକ ଭଗବତୀ ଚରଣ ସର୍ବହରାକୁ ପୁଞ୍ଜିବାଦୀ 
ବିରୋଧରେ ସ୍ବର ଉତ୍ତୋଳନ କରିବାକୁ ଅନୁପ୍ରାଣିତ କରିଛନ୍ତି। ବୃଦ୍ଧା ରାକରାଣୀ 
ଉପଭୋଗୀ ମାଲିକ ବିରୋଧରେ ଏହି ଗଳ୍ପରେ ମୁହଁ ଖୋଲି କହିଛି “ ଡରିବି କିଆଁ 
ମ? ମୁଁ କ'ଣ କାହାଠାରୁ ମାଗି ଖାଉଚି କି ? ହକ୍‌ କାମ କରୁଚି, ମୋ ଗଷଣ୍ଡାକ 
ଆଣୁଚି।” ନିଃସ୍ଵ ଅସହାୟ ମହିଳାର ସ୍ଵାଭିମାନକୁ ଗାନିକ ଏଠାରେ ଗଳ୍ପ ରୂପ 
ଦେଇଛନ୍ତି। “ ବଞ୍ଚତା” , “ ହାତୁଡ଼ି ଓ ଦା' ଗଛରେ ଗାଳିକ ବାଲ୍ୟବିଧବା, ବେଶ୍ଯା 
ଜୀବନର ଦୁଃଖଯାତନାକୁ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି। 

ସଚ୍ଚି ରାଉତରାୟଙ୍କ ପ୍ରଥମ ଗଳ୍ପ ବବିସର୍ଜନ”ରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ବ୍ୟକ୍ତି ବା ସାହି 
ମୁଖ୍ଆଙ୍କ ଯୌନ ଉପ୍ପୀଡ଼ନରେ ଜଣେ ଅସହାୟ ମହିଳା ପାଗଳୀ ହୋଇଯାଇଛି। 
ଦୁର୍ଗାମେଢ଼ ବିସର୍ଜନ ହେବାକୁ ଯାଉଥିବାବେଳେ ସେହି ପାଗଳିନୀ ତା” ପାପଗର୍ଭର 
ସନ୍ତାନ ଅଇଁଠାକୁ ଛାତିରେ ଜାକିଧରି ଶୋଭାଯାତ୍ରା ଆଗରେ ଠିଆହୋଇଛି । ଅଇଁଠା 
ମୃତ୍ୟୁବରଣ କରିଥିଲେ ମଧ୍ଯ ବଞ୍ଚଛି ବୋଲି ଭାବି ନେଇ ସେ ତା’ ପାଇଁ ଖାଇବାକୁ 
ଦେବାକୁ ଲୋକଙ୍କୁ ନେହୁରା ହୋଇଛି | ଜନଗହଳି ଭିତରେ ଚଉଧୁରୀ ବଜାର ମୁଖୁଆ 
ମିଶ୍ରଙ୍କ କଣ୍ଠସ୍ଵର ବାରିପାରି ସେ ତାଙ୍କ ପାଖକୁ ଯାଇ କହିଛି-¬ “ରଖ ଏଥର ତମ 
ପୁଅକୃ, ରଖ ମୁଁ ମଲିଣି ତା” ଜ୍ାଳାରେ |” ଅଇଁଠା ମାଂ ତା ପୁଅକୁ ମିଶ୍ରଙ୍କ ପାଖରେ 
ଶୁଆଇଦେଇ ଜନଗହଳି ଭିତରେ କୂଆଡ଼େ ଚାଲିଯାଇଛି । ଧନିକ ଓ ପ୍ରତିପଭ୍ତି ବର୍ଗର 
ଅତ୍ୟାଗରୀ ମନୁଷ୍ୟ ବିରୋଧରେ ଅତ୍ୟାଚାରିତା, ଅସହାୟା ପାଗଳିନୀର ଏହି ପ୍ରତିବାଦ 
ନାରୀବାଦର ଏକ ଝଲକ ନୁହେଁ ତ ଆଉ କ'ଣ ? 

ସେହିପରି “ କେହି ନୁହେଁ” ଗଳ୍ପରେ ନିଷ୍ପେଷିତ ଜୀବନଯାପନ କରୁଥବା 
ବାରନାରୀ ରାଧୂର ସ୍ବାଭିମାନ ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ | ତାକୁ କାହାରି ସହ ତୁଳନା କରିବାକୁ 
ସେ ପସନ୍ଦ କରିନାହିଁ। କୁଞ୍ଜିଆ ନିଜର ଯୌନପିପାସା ମେଣ୍ଟାଇବା ନିମନ୍ତେ ରାଧୁ 
ପାଖକୁ ଆସେ | ରାଧୁଠାରେ ସେ ତା'ର ପତ୍ନୀ ଗଉରୀକୁ ଦେଖୁଛି ବୋଲି କହିଛି | ରାଧୁ 
ତା'ର ଶସ୍ତା ଦେହଟାକୁ ବଜାରରେ ମାଂସ ଓଜନ କରି ବିକିବା ପରି କୂକର୍ମ କଲେ 
ମଧ୍ଯ କୁଞ୍ଜିଆ କଥାରେ ପ୍ରତିବାଦ କରିଛି “ମୁଁ ତୁମକୁ କହିଦଉଚି, ମୁଁ ଗଉରୀର ଛାଇ 
ନୁହେଁ ମୁଁ ରାଧୁ | ମୁଁ କାହାର ନକଲ ନୁହଁ | କାହାର ନକଲ ହେବାକୁ ମୁଁ ଚାହେଁ 
ନାହିଁ ।” ରାଧୁର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ରତା କୁଞ୍ଜିଆର ଦୃଷ୍ଟି ଆକର୍ଷଣ କରିନାହିଁ ଯାହା ସ୍ଵାଭିମାନୀ 
ରାଧୁକୁ ବେଶ୍‌ ଆଘାତ ଦେଇଛି | 
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ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦଗନ-ସ୍ଵଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ର୍ୟ ୫ ୧ 


ସ୍ବାଭିମାନ ଭଳି ସ୍ଵାଛନ୍ଦ୍ୟକୁ ନାରୀବାଦ ପ୍ରୋତ୍ସାହିତ କରେ ! ବିବାହ ବଂଶରକ୍ଷୀ 
ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ହେଲେ ବି ନାରୀ ପାଇଁ ଏହା ଏକ ବନ୍ଧନ ତୁଲ୍ୟ | ବୈବାହିକ ଜୀବନରେ 
ନାରୀ ତା'ର ସ୍ଵାମୀ ଓ ପରିବାର ସହ ଅନେକ ସମୟରେ ନିଜ ଇଚ୍ଛା ବିରୋଧରେ 
ଖାପଖୁଆଇ ଚଳେ | ସତୀତ୍ବକୁ ନେଇ ସେ ପ୍ରଶ୍ନବାଣର ଶିକାର ହୁଏ । ବିବାହ ପରେ 
ସତେଯେମିତି ତା'ର ଦେହ ଓ ମନ ବନ୍ଧା ପଡ଼ିଯାଏ। ଜନ୍ମନିୟନ୍ତ୍ରଣ ପଦ୍ଧତି ଆଜିର 
ନାରୀ ପାଇଁ କେବଳ ଆମ୍ମରକ୍ଷାର କବଚ ଓ ସ୍ଵାଛନ୍ଦ୍ଯ ଜୀବନଯାପନ ପାଇଁ ମଧ୍ଯ 
ଅଭିପ୍ରେତ | ରକ୍ଷଣଶୀଳ ବୈବାହିକ ଜୀବନ ଆଜି ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯହୀନ ହୋଇପଡ଼ିଛି । 
ସୁରେନ୍ଦ୍ର ମହାନ୍ତିଙ୍କ ' ନୀଳଜ୍ୟୋସ୍ସା! ଗନ ଭାଷାରେ “ ବଂଶରକ୍ଷା ଯେଉଁଦିନ ବିବାହର 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଥଲା ସେଦିନ ଗର୍ଭଧାରିଣୀର ସତୀତ୍ଵ ସମାଜରେ ଏକ ସମ୍ମାନିତ ଆଦର୍ଶ ଓ 
ଆବଶ୍ୟକତା ଥଲା | ବଂଶଧାରୀର ନିର୍ମଳତା ରକ୍ଷା ପାଇଁ ପୁରୁଷ ଓ ସ୍ତ୍ରୀ ମଧ୍ୟରେ ଦୈହିକ 
ବିଶ୍ଵସ୍ତତା ସମାଜ ଜୀବନର ଭିତ୍ତି ଥଲା! ମାତ୍ର ଆଜି ଜନ୍ମନିରୋଧ ଯୁଗରେ ବଂଶରକ୍ଷା 
ଅପେକ୍ଷା ଆତ୍ମରକ୍ଷା ବୃହତ୍ତର ପ୍ରଶ୍ନ । ଆଜି ତେଣୁ ବିବାହ ଏକ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟହୀନ ଦାୟିତ୍ବ” 
(ଓଡ଼ିଆ ଗଛ: ଗତି ଓ ପ୍ରକୃତି, ପୃ- ୨୪ ୯- ୨୫୦) “ରୁଟି ଓ ଚନ୍ଦ୍ର ,  ମେଣ୍ଢାଖାଇ , 
“ନୃଷ୍ଣା ଓ ବିତୃଷ୍ଣା” , ' ସାରୀପୁତ ପ୍ରଭୁତି ଗଛରେ ସୁରେନ୍ଦ୍ର ମହାନ୍ତି ନାରୀର ନାରୀତ୍ତକୁ 
ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଛନ୍ତି । ନାରୀର ମନ କଥାକୁ ନିଃସଙ୍କୋଚରେ ପ୍ରକଟ କରିଛନ୍ତି। 

ନାରୀ ଅନ୍ତର କଥା କହିବାରେ ମନୋଜ ଦାସ ସିଦ୍ଧହସ୍ତ | ' ସମୁଦ୍ରର କ୍ଷୁଧା” , 
ଲକ୍ଷ୍ମୀର ଅଭିସାର” , ‘ ବିଷକନ୍ୟାର କାହାଣୀ”, “ ବିୟୋଗାନ୍ତକ”, ' ଆରଣ୍ୟକ” , 
“ ଯାଯାବର ପୁତ୍ରର କାହାଣୀ” ପ୍ରଭୃତି ଗଛରେ ଗାନିକ ମନୋଜ ଦାସ ନାରୀର ଦୁଃଖ, 
ଅସହାୟତାକୁ ଦେଖାଇବା ସହ ସେମାନଙ୍କ ଜୀବନର ନିରାଟ ସତ୍ୟକୁ ଉପସ୍ଥାପନ 
କରିବାରେ କୁଣ୍ତିତ ହୋଇନାହାଁନ୍ତି। ନାରୀର ମନକୁ ଭଲଭାବେ ପଢ଼ିଥିବା ଆଉ ଜଣେ 
ଗାଳଛିକ ହେଲେ କିଶୋରୀ ଚରଣ ଦାସ | ସେ ନାରୀକୁ ନୀତି ଆଦର୍ଶରେ ବାନ୍ଧି ନ ରଖୁ 
ତା'ର ଯୌନକାମନା ପୂରଣ କରିବା ନିମନ୍ତେ ସ୍ଵାଧୀନତା ଦେଇଛନ୍ତି। କିଶୋରୀ ଚରଣଙ୍କ 
ନାରୀ ସତୀତ୍ବକୁ ଭୁକ୍ଷେପ ନ କରି ନିଜ ଦୈହିକ ଉତ୍ତେଜନାକୁ ମେଣ୍ଟାଇବାକୁ ତତ୍ପର 
ହୋଇଛି ' ପତ୍ନୀଙ୍କ ପ୍ରେମ” , ' ଦଶରାରୁ ଦିଆଲ!' , “ବଡ଼ ଅପା” , ‘ସତୀ ଚରିତାମୂତ' 

କୁଆପଥର”, “ ଶୀତ୍କାର' , “ଲକ୍ଷ୍ୟ ବିହଙ୍ଗ ” ପ୍ରଭୃତି ଗଳ୍ପରେ ସେ ନାରୀର 

ଯୌନପିପାସା ସଙ୍ଗେ ତା' ମନର ବେଦନାକୁ ମଧ୍ଯ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି 

ନାରୀ ଅନ୍ତରର ଅପ୍ରିୟ ସତ୍ୟ କଥାକୁ ପ୍ରକାଶ କରିବାରେ ଅଖଳ ମୋହନ 
ପଟ୍ଟନାୟକ ବେଶ୍‌ ଧୁରୀଣ। ଅତୃପ୍ତ ଯୌନକାମନା ଯୋଗୁଁ ଯନ୍ତ୍ରଣାଦଗ୍ଧ ବିବାହିତ 
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୫ ୨ ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗଳ-ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ର୍ଯ 


ମହିଳାର ସ୍ଵର ଶୁଣିବାକୁ ମିଳେ ' ପୌଷର ଗୋଟିଏ ରାତ୍ରି ଗଳ୍ପରେ | ସ୍ବାମୀର ଅସାମର୍ଥ୍ୟ 
ହେତୁ ନିହାରିକା ପରପୁରୁଷ ସଙ୍ଗେ ପ୍ରେମ କରିବାକୁ ଇଚ୍ଛା କରିଛି । ଗଛ ଭାଷାରେ 
“ ଆଉ ଏଇ ରବୀନ୍ଦ୍ର ତା'ର ବିବାହିତ ସ୍ବାମୀ ଯୌବନର ପ୍ରାନ୍ତ ସୀମାରେ ଆସି 
ଆପେ ଆପେ ଧରା ଦେଇଥୁଲା ପକ୍ଷହୀନ ପଙ୍ଗୁ ଜଟାୟୁ ପରି ନାରୀର କ”ଣ ବୂଝେ 
ରବାନ୍ଦ୍ରା। ରକ୍ଷା, ରବୀନ୍ଦ୍ର ଆଜି ନାହିଁ-ଶାନ୍ତିରେ ନିଃଶ୍ବାସ ନେଇହୁଏ — ରବୀନ୍ଦ୍ର ପରି 
ବାଧ ସ୍ବାମୀକୁ ନେଇ ଘର କରିହୁଏ¬କିନ୍ତୁ ପ୍ରେମ କରିହୁଏନା- କହିହୁଏନା ତୁମେ 
ସୁନ୍ଦର ରବୀନ୍ଦ୍ର ତୁମେ ମହତ୍‌!” ଅଖଳମୋହନ ତାଙ୍କ ଗନ୍ଧ ସୂଷ୍ଟିରେ ନାରୀର ଅସହାୟତା 
ଓ ଯୌନପ୍ରବୃତ୍ତିର ସ୍ପଷ୍ଟ ରୂପକୁ ଚିତ୍ରଣ କରିବାରେ ତିଳେମାତ୍ର ଅବହେଳା କରିନାହାଁନ୍ତି। 


ଉତ୍ତର ଷାଠିଏର ଗାନିକ ରବି ପଟ୍ଟନାୟକ ପରମ୍ପରାପ୍ରେମୀ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ସମାଜର 
ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସ, ମୂଲ୍ୟହୀନ ରକ୍ଷଣଶୀଳତାର ସେ ଥିଲେ ଦୃଢ଼ ବିରୋଧୀ | ତାଙ୍କ ଗଛରେ 
ନାରୀ କେଉଁଠି ରୁକ୍ଷ କର୍କଶ ତ ଅନ୍ୟ କେଉଁଠି ନମ୍ର, କମ୍ପ ଭାବେ ଚିତ୍ରିତ ହୋଇଛି । 
“ସୁରୁଚି ଓ ସୁନୀତି” ଗଛରେ ନାରୀର ପରମ୍ପରା ବିରୋଧୀ ମନୋଭାବ ପ୍ରକାଶ ପାଇଛି | 
ଶାଶୁକୁ ମୋଡ଼ାଘଷା କରିବାକୁ ସେ ତାଙ୍କ ବୋହୂ ସୁରୁଚିକୁ କହିଛନ୍ତି। ମାତ୍ର ବୋହୂ 
ଶାଶୁର କଥା ନ ମାନି ଗାକରାଣୀକୁ ତାଙ୍କ ପାଖକୁ ପଠେଇଛି | “ବାଃ ରେ, କି ଅଭୁତ 
କଥା, ମୁଁ କ'ଣ ଦାସୀ ? ମୁଁ ଜୀବନରେ କାହାରି ଗୋଡ଼ ଘଷିନି କି ଘଷା ଜାଣେନି | 
ମୋ” ଅପେକ୍ଷା ତ ମେନି (ଚାକରାଣୀ) ଭଲ ଘଷିବ।| ସେ ଘଷିଲେ ବରଂ ଦେହ 
ହାତରୁ ବଥା ଛାଡ଼ିବ। ମୁଁ ଯାଇ ସେଠି କରିବି କଂ ଣ ? ଖାଲି ହାତ ମାରିବାଟା ସାର 
ହେବ। ତା” ଛଡ଼ା ଗୋଡ଼ କି ଅସନା କରିଛନ୍ତି ଦେଖୁଲେ ଘୂଣା ଲାଗିବ।” ରବି 
ପଟ୍ଟନାୟକଙ୍କ ନାରୀ ଶିକ୍ଷିତ ଓ ସମାଜ ସଚେତନ ହୋଇଥବା ଦୃଷ୍ଟିରୁ ପରଂପରା 
ବିରୋଧୀ ହେବା ସ୍ଵାଭାବିକ । ବୋହୂର ଦେହ ମନ କଥା ନ ବୁଝି ଶାଶୁ ସର୍ବଦା 
ତା'ଠାରୁ ସେବା ଆଶା କରିବା ଠିକ୍‌ ନୁହେଁ ମାତ୍ର ପ୍ରତିସ୍ତରରେ ପରମ୍ପରା ବିରୋଧୀ 
ହେବା ମଧ୍ଯ ଅନୁଚିତ । ଶାଶୁ-ବୋହୂର ସଂପର୍କରେ ପ୍ରଗାଢ଼ ନିବିଡ଼ତା ଥାଏ। ତେଣୁ 
ବୋହୂ ମୋଡ଼ାଘଷା ନ ଜାଣିଲେ ବି ତା'ର ହାତ ବାଜିଲେ ସେଥରେ ଶାଶୁକୁ ଯେଉଁ 
ତୃପ୍ତି ମିଳେ ତାହା ଚାକରାଣୀ ପାଖରୁ ଆଶା କରିବା ବୃଥା | ପୁନଶ୍ଚ ବୁଢ଼ାବୁଢ଼ୀମାନେ 
ଅସନା ହେବା ସ୍ଵାଭାବିକ | ଅପରିଷ୍କାର ପାଇଁ ବୃଦ୍ଧା ଶାଶୁକୁ ଘୃଣା କରିବା ଅମାନବିକତା। 
ଆଜିର ଯୁବତୀ ବୋହୂ ଆସନ୍ତାକାଲିର ବୃଦ୍ଧା ଶାଶୁ। ଯେସାକୁ ତେସା ନୀତିରେ 
ବୋହୂମାନେ ବୃଦ୍ଧା ଶାଶୁଙ୍କୁ ଗୁଣା କରିବା ଦ୍ଵାରା ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ସଂପର୍କ ତିକ୍ତ 
ହେବ ଏବଂ ପାରିବାରିକ ଜୀବନରେ ସୁଖ, ଶାନ୍ତି ବ୍ୟାହତ ହେବ । ନାରୀ ସର୍ବଦା 
ଭବିଷ୍ୟତ ବଂଶଧରଙ୍କ ଆଦର୍ଶ ହେବା ଦରକାର | ଆଦର୍ଶବାଦୀ ନାରୀଟିଏ ହିଁ ସୁନ୍ଦର 
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ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦଗଳ ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ୟ ୫୩ 


ସମାଜ ଗଠନର ପ୍ରାଣକେନ୍ଦ୍ର | ' ରତ୍ନାକର” ଗଳ୍ପରେ ଏକଜିକ୍ସୁଟିଭ୍‌ ଇଞ୍ଜିନିୟର ବୀର 
କିଶୋର ପଣ୍ଡାଙ୍କୁ ଯେତେବେଳେ ଦୁର୍ନୀତି ନିବାରଣ ସଂସ୍ଥା ଧରିଛି ସେତେବେଳେ 
ସେ ଭାବିଛି “ ଯଦି ସେ ଜୀଜାବାଇ ପରି ବୋଉଟିଏ ପାଇଥାନ୍ତେ, ଯଦି ସେ ମାରାବାର 
ପରି ସ୍ତରୀଟିଏ ପାଇଥାନ୍ତେ, ତେବେ କ”ଣ ଏତେ ତଳକୁ ସେ ଖସିଯାଇପାରିଥାନ୍ତେ ? ” 


ରବି ପଟ୍ଟନାୟକ ନାରୀ ପ୍ରତି ହେଉଥୁବା ଅତ୍ୟାଗାରକୁ ଦେଖାଇବା ସହ ତାଂ 
ମୁହଁରେ ପ୍ରତିବାଦର ସ୍ଵରକୁ ମଧ୍ଯ ଝଙ୍କୃତ କରିଛନ୍ତି । ଅତ୍ୟାଗରୀ ବିରୋଧରେ ସାଧାରଣ 
ନାରୀଟିଏ ନିଜ ଶକ୍ତି ମୁତାବକ ସଂଗ୍ରାମ ଜାରି ରଖୁଛି “ବନ୍ଧ୍ୟା ଗାନ୍ଧାରୀ” ଗଳଛରେ। 
ନାରୀଧର୍ଷଣ ଓ ହତ୍ୟାକାଣ୍ଡ ସହ ଜଡ଼ିତ ବିନା ପଣ୍ଡା ଏମ୍‌.ଏଲ୍‌.ଏ. ହେବାପରେ ତା 
ଦୁଷ୍ଣର୍ମର ସାକ୍ଷୀ ଥିବା ଉଣେଇଶ ବର୍ଷର ଭାରତୀକୁ ସେ ଜବରଦସ୍ତ ବିଭା ହେବାପାଇଁ 
ଜିଦ୍‌ ଧରିଛି । ଚରିତ୍ରହୀନ ବିନା ପଣ୍ଡାକୁ ଭାରତୀ ବିଭା ହେବାକୁ ଗାହୁଁ ନ ଥିଲା! ବିନା 
ପଣ୍ଡୀର ଆତଙ୍କରେ ଭୟଭୀତ ହୋଇ ଭାରତୀ ପାଇଁ କେହି ପାଟି ଖୋଲୁ ନଥଲେ। 
ବିବାହ ପୂର୍ବରୁ ଭାରତୀ ପରିବାର ନିୟୋଜନ ଶିବିରରେ ପହଞ୍ଚି ତା' ଠାରେ ଜନ୍ମନିୟନ୍ତ୍ରଣ 
ଅସ୍ତୋପଚାର କରିବାକୁ ଡାକ୍ତରଙ୍କୁ ନିବେଦନ କରିଛି | “ ଏ ଦେଶର ଅଧୂକାଂଶ ସନ୍ତାନ 
ଆଜି ଆପଣଙ୍କ ପରି ଭୀରୁ, କାପୁରୁଷ, ନପୁଂସକ ଆଉ ବାକି ମୋ ଭାବୀ ସ୍ଵାମୀ ପରି 
ହତ୍ୟାକାରୀ, ଧର୍ଷଣକାରୀ, ଲୁଣ୍ଡନକାରୀ, ଡକାୟତ | ଏମିତି ଆହୁରି କିଛି ସନ୍ତାନ ଜନ୍ମ 
ହେବାର ପାପରୁ ମୋତେ ଉଦ୍ଧାର କରନ୍ତୁ ଡାକ୍ତରବାବୁ। ମୋତେ ବନ୍ଧ୍ୟା କରିଦିଅନ୍ତୁ 
ଚିରଦିନ ପାଇଁ, ବନ୍ଧ୍ୟା କରିଦିଅନୁ।”” ପତ୍ୀର ଆଖ୍ୟା ପାଇବା ପୂର୍ବରୁ ନାରୀଟିଏ ବନ୍ଧ୍ୟାତ୍ଵକୁ 
ବରଣ କରିନେବା କେତେ ଯେ ବେଦନାଦାୟକ ତାହା ଅନୁଭବୀ ହିଁ ଜାଣେ | ଯନ୍ତ୍ରଣା 
ଜର୍ଜରିତ ଭାରତୀ କେବଳ ନିଜ ପାଇଁ ନୁହେଁ, ସମାଜର ହିତ ସାଧନ ନିମନ୍ତେ କଠୋର 
ନିଷ୍ପତ୍ତି ନେଇଛି। ମନୁଷ୍ଯର ଆଦିମ ପ୍ରବୃତ୍ତି ଯୌନାକାଂକ୍ଷାକୁ ନେଇ “ରାଗତୋଡ଼ି', 
' ବହୁରୂପୀ” ଆଦି ଗଳ ତାଙ୍କ ଲେଖନୀ ନିଃସ୍ରତ | ପତି-ପତ୍ନୀ ମଧ୍ୟରେ ସେ ଯୌନଚର୍ଯ୍ୟାକୁ 
ଆବଦ୍ଧ କରିବାକୁ ଗାହିନାହାଁନ୍ତି। ନାରୀକୁ ଯୌନ ଜୀବନରେ ସ୍ଵାଧୀନତା ଦେବାକୁ 
ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି। ସେ ନାରୀର ବିବିଧ ସ୍ଵରୂପକୁ ଗଛ ମଧ୍ଯରେ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି। 

ଗାଳ଼ିକ ମହାପାତ୍ର ନୀଳମଣି ସାହୁଙ୍କ “ ସୁମିତ୍ରାର ହସ , ‘ରାନୁ ଅପାଠାରୁ ପୁଷି 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ”, “ ପିଙ୍ଗଳା ସେ ଅନ୍ୟ ଜଣେ! ପ୍ରଭୃତି ସୃଷ୍ଟି ମଧ୍ୟରେ ନାରୀର ଅସହାୟତା, 
ଦୂଃଖଦୁର୍ବଶା ପ୍ରଦର୍ଶିତ ହୋଇଛି ।  ସରମା' , “ ପଦୃପୋଖରୀ”, ଦେହ ଓ ଦେହୀ’, 
' ସଭ୍ୟତାର ସ୍ଵପ୍ନ ଆଦି ଗଛରେ ନାରୀର ଯୌନଚେତନା ଓ ମାନସିକ ଅବସ୍ଥାର 
ବାସ୍ତବ ଚିତ୍ର ଗାଳିକ ଅଚ୍ୟୁତାନନ୍ଦ ପତି ଆ୍କିଛନ୍ତି। ଗାଳିକ ବିଜୟକ୍ୃଷ୍ଣ ମହାନ୍ତଙ୍କ 
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୫ ୪ ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗନ ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ର୍ୟ 


' ମଲାନଜ୍ୟୋସ୍ସ , “ ବର୍ଷା , ସୁଲିଙ୍ଗ ' , “ସୂର୍ଯ୍ୟ ବହ୍ଧିମାନ” ଇତ୍ୟାଦି ଗଛରେ ସେ ନାରୀର 
ସ୍ଵରୂପ ଓ ତା' ମନର ଭାଷାକୁ ଅବିକଳ ଢଙ୍ଗରେ ବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ତି 


— 


' ପରପୁରୁଷ" , ' ଭୋକ ' , ' ମଧ୍ୟାହ୍ନରେ ସକାଳର ଫୁଲ! , ˆ କିରିବୁରୁର କନ୍ୟା” , 
' ସୀମାବଦ୍ଧ ' , “ମୁଁ ବଡ଼ ଏକାକୀ’ ପ୍ରଭୁତି ଗଛରେ ନାରୀର ଜୀବନଯନ୍ତ୍ରଣା ଓ ଭଲପାଇବା 
ପ୍ରସଙ୍ଗକୁ ଗାଳିକ ସାତକଡ଼ି ହୋତା ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି । ଗାଳଛିକ ଶାନ୍ତନୁ କୁମାର ଆରର୍ଯ୍ୟଙ୍କ 
“ଏଇ ଶେଷ ପଦ”, ' ଇନ୍ଦ୍ର ଓ ଇନ୍ଦୁର” , ତୁମେ ଓ ମୁଁ' ଆଦି ଗଛରେ ନାରୀର ଯୌନ 
ଚେତନା ପ୍ରକାଶ ପାଇଛି । ପତ୍ନୀକୁ ମା? ମନେକରିବା ଦ୍ଵାରା ସ୍ତ୍ର ସୋହାଗ କ୍ଷୁଣ୍ଡ 
ହୋଇଛି । ‘ ଏଇ ଶେଷ ପଦଟି” ଗଛରେ ନାରୀ ତା'ର ସ୍ଵାଭାବିକ ପ୍ରବୃତ୍ତି ପ୍ରକଟ କରି 
କହିଛି- “ ଯେତେବେଳେ ଏମିତି ଦିନ ଆସିବ ଏଇ ଘରକୁ ସେତେବେଳେ ମୋ' 
ପିଲାମାନେ, ଆଉ ତାଙ୍କ ସାଙ୍ଗରେ ମିଶି ତୁମେ ବି ଖାଲି ମା” ମା' ହେଉଥିବ; କିନୁ 
ମୋ ପ୍ରତି କାହାରି ହୃଦୟରେ କାଣିର୍‌ଏ ହେଲେ ସୋହାଗ ନ ଥିବ, ସେତେବେଳେ 
ସେହି ମା” ପଦର ବୋଝବୋହି ଏ ଘରେ ମୁଁ କେମିତି ବଞ୍ଚବି- କେମିତି ବଞ୍ଚବି।” 
“ ସର୍ପଯାନ' ଗଛରେ ନାରୀ ସ୍ଵାଧୀନତା ପ୍ରତି ଗାଳିକ ଜିଜ୍ଞାସାଭାବ ବ୍ୟକ୍ତ କରିଥିବାବେଳେ 
“ମାଇଁଙ୍କ ମ୍ୟାପ୍‌, ‘କୋକି' , ‘ମହାକବି ସାକ୍ଷୀ”, ˆ ବୃକ୍ଷସାକ୍ଷୀ? ପ୍ରଭୃତି ଗଳ୍ପରେ 
ମହିଳାମାନଙ୍କ ନିର୍ଯାତନାକୁ ଦେଖାଇ ଦିଆଯାଇଛି। ନାରୀ ତା'ର ସୁଖସ୍ଵାଛନ୍ଦ୍ଯ ପାଇଁ 
ସଚେତନ ହେବା ସ୍ବାଭାବିକ। ‘ଚଳନ୍ତି ଠାକୁର” ଗଳ୍ଚନାୟିକା ସୀମା ନିଜ ସ୍ବାମୀର 
ଗାକିରି ନେଇ ଅସନ୍ତୋଷ ବ୍ୟକ୍ତ କରିଛି। “ ସତରେ ଭାଇ, ୟେ ଏକଜିକ୍ୟୁଟିଭ୍‌ 
ଇଞ୍ଜିନିୟର ହବାକୁ ଏତେଗୁଡ଼ାଏ ବର୍ଷ ଲାଗିବ“ ତମେ କମିଶନର ହବାଯାକେ ? ଏ 
ବୋକା ଲୋକଟା ସାଙ୍ଗରେ ମୋତେ ଛନ୍ଦିଦେଲେ ଯେ ବାପା ? ” ଗାଳିକ ଆର୍ଯ୍ୟ 
ନାରୀର ଯନ୍ତ୍ରଣା ଓ ତା” ସ୍ଵାଧୀନଚେତା ମନୋଭାବକୁ ଇଙ୍ଗତାତମ୍ମକ ଶୈଳୀରେ 
ପରିବେଷଣ କରିଛନ୍ତି। 

ଗାଳନିକା ବୀଣାପାଣି ମହାନ୍ତି ଜଣେ ନାରୀ ହୋଇଥିବାରୁ ତାଙ୍କ ରଚନାରେ 
ନାରୀମନସ୍ତତ୍ତ ସ୍ପଷ୍ଟ ରୂପ ନେଇଛି | ‘ ତଟିନୀର ତୃଷ୍ଣା' ଗଛରେ ସ୍ଵାମୀ ପ୍ରଦୋଷ ବ୍ୟବସାୟ 
କାର୍ଯ୍ୟ ନେଇ ବାହାରେ ରହୁଥବାରୁ ସ୍ତ୍ରୀ ରୁଚିର ଦାମ୍ପତ୍ୟ ଜୀବନ ବିପର୍ଯ୍ୟସ୍ତ ହୋଇଛି । 
ପତ୍ନୀ ତା'ର ପୂର୍ବତନ ପ୍ରେମିକ ଚିନ୍ନୟକୁ ଦେଖୁ ପରାରିଛି- “ତୁମେ ବୈଜ୍ଞାନିକ 
ଚିନ୍ମୟ । ମଣିଷକୁ ବିନା ଖାଦ୍ୟରେ ବଞ୍ଚାଇ ରଖୁବାକୂୁ କ”ଣ ଉଭଭାବନରେ ଲାଗିଛ; 
ତାହା ମୁଁ ଜାଣେନା | ମାତ୍ର ମଣିଷର ମନକୁ ବଞ୍ଚେଇ ରଖୁବା ପାଇଁ କ'ଣ କରୁଛ ? 
ଆଧୁନିକ ମଣିଷର ମାନସିକ ରିକ୍ତତାକୁ ତୁମେ ଦୂର କରିପାରିବ ଚିନ୍ନୟ।” ଦାମ୍ପତ୍ୟ 
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ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗନନ-ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ର୍ୟ ୫୫ 


ଜୀବନ ସୁଖମୟ ନ ହେଲେ ନାରୀଠାରେ ମାନସିକ ଅବଶତା ଦେଖାଦିଏ। ମନର 
ଅବସାଦକୁ ମେଣ୍ଟାଇବା ନିମନ୍ତେ ନାରୀ ତା” ପ୍ରେମିକର ପ୍ରେମକୁ ଝୁରି ହୋଇଛି 
ଅଜଣା ପୁଥବୀ” ଗଳ୍ରେ | ବିବାହିତା ନାରୀ ମୀନାକ୍ଷୀ ବିନା ସଙ୍କୋଚରେ ପ୍ରେମିକ 
ସୁମନ୍ତ ପ୍ରତି ତା'ର ମନର ଭାବକୁ ବ୍ୟକ୍ତ କରିଛି | ଗଳ୍ପ ଭାଷାରେ - “ମଝି ରାତିରେ 
ତୁମେ କ'ଣ କେବେ ମୋ କଥା ମନେପକାଅନି ? ସେଥ୍ପାଇଁ ମୁଁ ଶାନ୍ତିରେ 
ଶୋଇପାରେନା, ମୁ ଜାଣେ ପୁରୁଷର ଶାରୀରିକ ଆବଶ୍ୟକତା ଜରୁରୀ ହେଲେ ହେଁ 
ଯେକୌଣସି ନାରୀ ତାହା ପୁରଣ କରିପାରେ, ମୁଁ କରିବାକୁ ରାହେଁ।” 

ସେହିପରି ‘ ଅହେତୁକ” ଗଛରେ ଅନୁରାଧା ସୋମନାଥଙ୍କୁ ବିବାହ କରି ମଧ୍ଯ 
ତା'ର ପ୍ରେମିକ ଅନୀଲ୍‌କୁ ଭୁଲପାରିନାହିଁ। ଅନୀଲ୍‌ ଆସିଥୁ୍‌ବା କଥା ଶୁଣି ଅନୁରାଧା 
ମନରେ ତା'ର ଅତୀତ ଚେଇଁ ଉଠିଛି। ତା' ଯୌନ ଜୀବନର ଯନ୍ତ୍ରଣାକୁ ନେଇ 
ଗାଳିକା କହିଛନ୍ତି “ କିଏ ତାକୁ ସରଣ କରାଇଦେଲା ତା'ର ଅତୀତ, ଯାହାର ଜଳନ୍ତା 
ଜୁଇରେ ସେ ଜୀବନ୍ତ ଶୋଇ ରହିଛି, କିଏ ସେ ଅନୀଲ୍‌, ଯେ ତା'ର ଫଗୁଣର ଫଗୁକୁ 
ଦଳି ମକ୍ଚି ଧୂଳିସାତ୍‌ କରିଛି, କିଏ ସେ ସୋମନାଥ ଯିଏ ତା'ର କାଚଘରକୁ ଦୂଷ୍ଟ 
ବାଳକ ପରି ଟେକା ଫିଙ୍ଗି ଚୂର୍‌ମାର୍‌ କରି ଆହତ ତଥା ରକ୍ତାକ୍ତ କରିଦେଉଛି ? ” 

ଯୌନ କ୍ଷୁଧାକୁ ଚରିତାର୍ଥ କରିବା ନିମିତ୍ତ ନାରୀ ଯେପରି ନିଜର ମନୋଭାବକୁ 
ନିଷ୍ଠପଟଭାବେ ପ୍ରକାଶ କରିଛି, ଜୀବନର ଚଲାପଥରେ ଘଟୁଥିବା ଅନ୍ୟାୟ ଅନୀତି 
ବିରୋଧରେ ସେ ମଧ୍ଯ ତୁଣ୍ଡ ଖୋଲିଛି | ଭାରତୀୟ ସମାଜରେ ଯୌତୁକଜନିତ ନାରୀ 
ନିର୍ଯାତନା ଏକ ସାଧାରଣ ଘଟଣା | ଗାଳିକା ଏ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ନାରୀକୁ ବିଦ୍ରୋହିଣୀ 
ସଜାଇଛନ୍ତି । ଯୌତୁକ ଦେଇପାରି ନ ଥିବାରୁ ଶଶୁରଘର ଲୋକେ ' ଶିଖା” ଗଛ ଚରିତ୍ର 
ନିର୍ମଳା ଉପରେ ଅତ୍ଯାଗ୍ବର କରିଛନ୍ତି ଏବଂ ତାକୁ ମାରିଦେବାକୁ ମଧ୍ଯ ରହିଛନ୍ତି। 
ନିର୍ମଳା କ୍ରୋଧ ବଶବର୍ଭୀ ହୋଇ ଶାଶୁଘରେ ନିଆଁ ଲଗେଇ ଦେଇଛି। ନାରୀ ଦୂର୍ବଳା 
ନୁହେଁ, ସେ ଯେ ସଂହାରକାରିଣୀ ହୋଇପାରେ ଗାଳିକା ତାହା ପ୍ରମାଣିତ କରିଛନ୍ତି। 
ନିର୍ମଳାର ଚିନ୍ତାଧାରା ସଂପର୍କରେ ଗାଳିକାଙ୍କ ମତ ହେଲା- “ ତା'ର ଅଲିଖୁତ ଆମ୍ଲଲିପି 
ପଢ଼ିବାକୁ ନିଶ୍ଚୟ ଜନ୍ମ ହେବେ ତା'ର ବଂଶଧର, ସେମାନେ ପରିଷ୍କାର କରିବେ 
ତା'ର ଦେହ ଓ ମନ, ସେମାନେ ରୂପ ଦେବେ ନିଶ୍ଚିତ ତା'ର କାହାଣୀକୁ | ସେଦିନ 
ସେ ପୁନର୍ଜନ୍ନ ନେବ, ବିବାହ କରିବ, ମା” ହେବ, କେବଳ ସେ ଏକା ନୁହେଁ, 
ତା' ପରି ଯେଉଁମାନେ ହନ୍ତସନ୍ତ ହୋଇ ମରିଛନ୍ତି, ସମସ୍ତେ ଜନ୍ମ ନେବେ, ସେଦିନ 
ଆସିବ ଏକ ନୂଆ ପୃଥୁବୀ ” 
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୫୬ ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦଗନ-ସ୍ଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ର୍ଯ 


ବିଧବା ବିବାହକୁ ସମର୍ଥନ କରି ଗାଳିକା ପୁରୁଷ ପ୍ରଧାନ ସମାଜ ବିରୋଧରେ 
ନିଜର ଅସନ୍ତୋଷ ବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ତି । ମାନମୟୀ” ଗଳ୍ପରେ ଗାଳିକା ଏ ସମ୍ପର୍କରେ 
କହନ୍ତିଂ “ ସ୍ତୀ ମରିଗଲା ପରଦିନ ପୁରୁଷ ବାହା ହୋଇ ସଉକ କରିବାରେ ଆପତ୍ତି 
ନାହିଁ, ଅଥଚ ସ୍ବାମୀ ମରିଗଲେ ସ୍ତ୍ରଟି ଗାରିକାନ୍ଧ ମଧ୍ୟରେ ବନ୍ଦୀ ହୋଇ ରହିବ, ମାଛ, 
ମାଂସ ଖାଇବନି। ସାଦା ଶାଢ଼ି ପିନ୍ଧି ବାରବ୍ରତ ଉପବାସ କରି ଶୁଖୁ ଶୁଖମ ମରିବ ? 
କାହିଁକି ? ” 
ନାରୀମାନେ ପୁରୁଷ ସମାଜ ଦ୍ଵାରା ନିର୍ଯାତିତ ହେବାକୁ ଗାଳିକା ସହ୍ଯ 
କରିପାରିନାହାନ୍ତି ।  କାଳାନ୍ତର' ଗଛରେ ଗାଳିକା ପୁରୁଷ ପ୍ରଧାନ ସମାଜର ସ୍ବାର୍ଥପର 
ପ୍ରବୃତ୍ତି ବିରୋଧରେ ସ୍ଵର ଉତ୍ତୋଳନ କରିଛନ୍ତି। “ ମୁଁ ଯିବି ଏବଂ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ପର୍‌ରିବି 
ସ୍ତ୍ରୀ ଲୋକର କଂ ଣ ଜୀବନ ନାହିଁ ? ବଞ୍ଚବାର କ”ଣ ଅଧୁକାର ନାହିଁ ୨ ସେ କ'ଣ 
ସବୂଦିନେ ଏମିତି ପୁରୁଷ ଜାତିର ଧରାବନ୍ଧା ମନଗଢ଼ା କାହାଣୀର ଖେଳନା ହୋଇଥବ। ” 
'ପାଟଦେର” ଗଳରେ ମଧ୍ଯ ନାରୀ ଅତ୍ୟାଗ୍ରୀ ପୁରୁଷ ବିରୋଧରେ ମୁହଁ ଖୋଲିଛି। 
' ପାଟଦେଇ”ର ଅବୈଧ ସନ୍ତାନକୁ ନେଇ ଗାଁ ଲୋକେ ତାକୁ ନିନ୍ଦା ଅପବାଦ ଦେଇଛନ୍ତି। 
“ଏ ପୁଅ କାହାର? ବୋଲି ଗାଁ ଲୋକଙ୍କ ପ୍ରଶ୍ନ ବାଣରେ ଜର୍ଜରିତା ପାଟଦେଇ 
ରୋକ୍ଠୋକ୍‌ ଉତ୍ତର ଦେଇଛି “ ଏ ଛୁଆର ବାପ କିଏ ପଚାରୁଛ ତ ? ରମୁ, ବୀରା, 
ଗୋପୀ, ମାଗୁଣି, ନରିଆ ସମସ୍ତେ ଏଠାରେ ଛିଡ଼ା ହୋଇଛନ୍ତି, କେମିତି କହିବି ଛୁଆ 
କାହାର ବୋଲି ? ଦୋଳପୁନେଇଁ ମେଳଣ ଭିତରୁ ଏଇ ରମୁ ମୋ ମୁହଁରେ ଗାମୁଛା 
ମାଡ଼ିଦେଇ ଟେକି ନେଇଗଲା, ମଶାଣିହୁଡ଼ା ତଳକୁ | ସେହି ବୁଦା ମୂଳରେ ମୋତେ 
ସମସ୍ତେ ଘେରିଯାଇ କଣ୍ଟାରୁ ମାଉସ ଛଡ଼େଇ ଗବ୍‌ଗବ୍‌ କରି ଖାଇଗଲେ | କେମିତି ମୁଁ 
କହିବି ଏ ଛୁଆ କାହାର ? ” ଅତ୍ୟାଗାରୀ ପୁରୁଷମାନଙ୍କ ବିରୋଧରେ ଗାଛିକା 
ନାରୀମାନଙ୍କୁ ଏକଜୁଟ କରି ସେମାନଙ୍କ କାନରେ ସଂଘର୍ଷର ମନ୍ତ୍ର ଫୁଙ୍କିଛନ୍ି। ପ୍ରଶ୍ନ 
ଗଛରେ ଗାଛିକା ନିର୍ଯାତିତା ନାରୀମାନଙ୍କୁ କହିଛନ୍ତି “ ସବୂ ନାରୀଙ୍କର ଆଖୁର ଲୁହ 
ଯଦି ଅଗ୍ନିର ତରଙ୍ଗରେ ପରିଣତ ହୋଇପାରନ୍ତା, ତେବେ ସବୁ ଅସମତା, ନିର୍ଯାତନା 
ଦୂର ହେବାକୁ ଟିକିଏ ବିଳମ୍ବ ହୁଅନ୍ତା ନାହିଁ।” ପୁରୁଷର ଅତ୍ୟାଗ୍ରକୁ ଗାନିକାଙ୍କ ନାରୀ 
ଚରିତ୍ର ମାନିବାକୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ନୁହେଁ । ନଦୀ ପାଇଁ ଗୀତଟିଏ” ଗଛରେ କସ୍ତୁରୀ ପ୍ରେମହୀନ 
ପୁରୁଷର ସନ୍ତାନକୁ ଜନ୍ମ ଦେବାକୁ ଇଛୁକ ନୁହେଁ | “ମୁଁ ମା' ହେଲେ ବି ମଣିଷ, ବିନା 
ପ୍ରେମରେ ପୁରୁଷର ପଶୁ ପ୍ରବୃତ୍ତକୁ ଚରିତାର୍ଥ କରିବାକୁ ଯାଇ ଶିଶୁର ମାତୃତୃକୁ ମୁଁ 
ସ୍ଵୀକାର କରିପାରିବିନି।” ନାରୀ ଅବାଞ୍ଚିତ ମାତୃତ୍ବକୁ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରିବାକୁ ଯେମିତି 
କୁଣ୍ଣିତ ନୁହେଁ ଦୁଃଖ ଯନ୍ତ୍ରଣାରେ ମଧ୍ଯ ସେ ଭୂଲୁଣ୍ମିତ ହୋଇନାହିଁ | ନାରୀର ସ୍ଵାଭିମାନୀ 
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ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗନ ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ରୟ ୫୭ 


ପ୍ରକୃତିକୁ ଦେଖାଇବାକୁ ଯାଇ ଗାଳିକା କହିଛନ୍ତି¬ “ ସୂର୍ଯ୍ୟ ନ ଉଇଁଲେ ବି କୁହୁଡ଼ିରେ 
ବାଟ ଚିହ୍ନି ଗାଲିବାର ଶକ୍ତି ମୁଁ ହରାଇନି।” ଗାନିକା ନାରୀକୁ ପୁରୁଷ ପରି ଯୌନ 
ଜୀବନରେ ସ୍ଵାଧୀନତା ଦେଇନଛନ୍ତି। ସକାଳ” ଗଳ୍ପରେ ଗାଳିକାଙ୍କ ଉକ୍ତି ହେଲା — 
“ କାହାର ମର୍ଜି ପାଖରେ ଦେହ ତା'ର ବନ୍ଧା ପଡ଼ିନି, କେଉଁ ପୁରୁଷର ଅବାଞ୍ଚିତ ସନ୍ତାନ 
ଗର୍ଭରେ ଧରି ଶିରାପ୍ରଶିରା ଗଣି ହେଇନି, ସେ ରହିଯାଇଛି ସମୟର ସ୍ରୋତରେ, 
ଅପରାଜିତ ବହୁଜନ ବାଞ୍ଚିତ। ” ସେଥୁପାଇଁ ‘ କଲ୍ଲୋଳିନୀ” ଗଛରେ ଗାଳିକା କହିଛନ୍ତି 
“ ମାଂ କିମ୍ବା ପତ୍ମୀ ହେବା ନାରୀର ଚରମ ଲକ୍ଷ୍ୟ ନୁହେଁ!” ସ୍ବାମୀ ପରିତ୍ୟକ୍ତା ଗର୍ଭବତୀ 
ନାରୀକୁ ସ୍ଵାବଲମ୍ବନଶୀଳ କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଗାଳିକା “ ଦୁର୍ଗ' ଗଛରେ ନିଜର ଅଭିମତ 
ବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ତି “ ସ୍ଵାମୀ ଛାଡ଼ିଯାଇଛି ବୋଲି ତମେ ମରିଯିବ ? ସ୍ଵାମୀ ବିନା ତମେ 
କଂ ଣ ପିଲାକୁ ମଣିଷ କରିପାରିବନି ? ତମେ କଜନ୍ମକାଳରୁ ଭାବୁଛ ତୁମେ ସ୍ବାମୀର ସ୍ତ୍ରୀ 

ତା” ଛଡ଼ା ତୁମର ଅନ୍ୟ କିଛି ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ବ ନାହିଁ, ତୁମେ ଯେ ମା! ତମେ ପୁଣି ସମାଜ ଓ 
ଦେଶର ମୁଳ ପିଣ୍ଡ | ” 


ରକ୍ତ ମାଂସର ଶରୀରରେ ଯୌନ ପ୍ରବୃତ୍ତି ପରିଲକ୍ଷିତ ହେବା ସ୍ବାଭାବିକ । ଏହା 
ଚରିତାର୍ଥ ନ ହେଲେ ମନୂଷ୍ୟ ମନରେ ଦୁଃଖ, ଅବସାଦ ସୃଷ୍ି ହୁଏ | ଦାମ୍ପତ୍ୟ ଜୀବନରେ 
ଏହା ବଡ଼ ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ସାଜେ | ପତି-ପତ୍ନୀଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ପରସ୍ପର ପ୍ରତି ରାଗ, ଭର୍ଷା, 
ଘୃଣା, ଅବିଶ୍ବାସ ଜନ୍ମେ ' ସାମାଜିକ” ଗଛର ଚରିତ୍ର ଅଳକା ସ୍ଵାମୀ ଜୟନ୍ତକୁ ଉପେକ୍ଷା 
କରି ଶଚୀନ୍ଦ୍ର ସହ ଦୈହିକ ସଂପର୍କ ରଖୁଛି । ଅଳକା ମନରେ ସ୍ଵାମୀ ପ୍ରତି ଯେଉଁ ବିରାଗ 
ଭାବ ଦେଖାଦେଇଛି ଗଳ୍ପ ଭାଷାରେ ତାହା ହେଲା- “ ଜୟନ୍ତ କେବେ ରାତି ଦଶଟା 
ପୂର୍ବରୁ ରୁମ୍‌କୁ ଆସନ୍ତି ନାହିଁ। ଫେରିଲେ ବି କ୍ଷତି କଣ ? ମୁଁ ତ ତାଙ୍କପରି କାମ 
କରିବି, ନ ହେଲେ ବହି ପଢ଼ିବି ବୋଲି ବିବାହ ବେଳେ ସର୍ଉଁ ରଖୁ ନ ଥିଲି।” 
ଯୌନ କାମନାକୁ ପରିତୂଷ୍ କରିବା ପାଇଁ ନାରୀ ନିର୍ଭୀକ ଭାବେ ତା'ର ମନର କଥାକୁ 
ପ୍ରକଟ କରିଛି। କଥାକାର ନାରୀକୁ ତା'ର ଯୌନ ଜୀବନରେ ସ୍ଵାଧୀନତା ଦେଇଛନ୍ତି । 
ଧନ, ସମ୍ପଦ କେବଳ ଜୀବନକୁ ସୁଖମୟ କରିପାରେ ନାହିଁ। ଏସବୁ ପେଟର ଭୋକ 
ମେଣ୍ଟାଇ ଦିଏ ଏବଂ ବିଳାସବ୍ଯସନ ପ୍ରଦାନ କରେ | ମଙତ୍ର ଯୌନାବେଗରେ ସୃଷ୍ଟ 
ଦେହର ଭୋକ ଏଥରେ ମେଣ୍ଟିଯାଏ ନାହିଁ, ମଣିଷ ଅବ୍ୟକ୍ତ ବେଦନାରେ ଡହଳ 
ବିକଳ ହୁଏ। ବିଶେଷଭାବେ ପୁରୁଷ ତୁଳନାରେ ନାରୀ ଆମ ସମାଜରେ ଏଥୁପାଇଁ 
ବେଶୀ ନିନ୍ଦା, ଅପବାଦ ସହ୍ୟ କରେ ମୁକ୍ତି ପାଇଁ ନାରୀ ମନର ବିକଳଭାବକୁ 
ଗାଳିକା ' ଆହୁତି” ଗଛରେ ଦର୍ଶାଇବାକୁ ଯାଇ କହିଛନ୍ତି- “ ଦେହଟାକୁ ଖେଳନା କରି 
ସେ ନାରୀତ୍ଵର ସମସ୍ତ ସୀମା ପାର ହେବାକୁ ଗହିଁଛି। କିନ୍ତୁ କାହିଁ ସ୍ଵାଧୀନତା, କାହିଁ 
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୫୮ ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗନ-ସ୍ତଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ରଯ 


ମୁନ୍ତିର ଶାନ୍ତି ? ସ୍ଵର୍ର ଦ୍ଵାର ସେହି ମାନବ ପାଇଁ ଅବାରିତ ମୁକ୍ତ ଯେଉଁମାନେ ଶରୀରର 
ସବୁ ରିପୁ ଓ ସଂସାରର ବନ୍ଧନରୁ ସ୍ଵାଧୀନ | ” 

ନାରୀ ପୁରୁଷ ପରି ଭାରତୀୟ ସମାଜରେ ଏତେ ସ୍ଵାଧୀନ ନୁହେଁ ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ସ୍ତରରେ କଟକଣା ଦେଇ ସେ ଚଳିବାକୁ ବାଧ୍ଯ। ଏଥିପାଇଁ ନାରୀ ମନରେ ଯେଉଁ 
କ୍ଷୋଭ ବା ଦୂଃଖ ପ୍ରକାଶ ପାଇଛି ଦିତୀୟ ଲଶ୍ଵର” ଗଛର ଭାଷାରେ ତାହା ହେଲା- 
“ ଏହି ସମାଜ ଓ ପରିବାରର ଗଣ୍ଡି ଭିତରୁ ସେ ମୁକୂଳି ପାରୁନି। କ”ଣ ତା'ର ଦାୟ 
ଅଛି ? ସେମାନେ କେବେ ଭାବିଛନ୍ତି ତା'ର ଭଲମନ୍ଦ, ତା'ର ଭବିଷ୍ୟତ କଥା ? ” 

ବୀଣାପାଣି ମହାନ୍ତି ନାରୀର କାମନା, ବାସନା, ବିଷାଦ, କ୍ଷୋଭକୁ ନିଖୁଣ ଭାବେ 
ଗଳ୍ପ ରୂପ ଦେଇଛନ୍ତି। ଗାଳିକା ନାରୀ ମନର ଯୌନ ଚେତନାକୁ ବାସ୍ତବ ରୂପରେ 
ଚିତ୍ରଣ କରିଛନ୍ତି। ନାରୀକୁ ତା'ର ଅଧକାର ସଂପର୍କରେ ଯେପରି ସଚେତନ କରିଛନ୍ତି 
କର୍ଉବ୍ୟ ବିଷୟରେ ମଧ୍ଯ ଚେତାଇ ଦେଇଛନ୍ତି। 


ନାରୀବାଦୀ ଲେଖୁକା ଭାବେ ସରୋଜିନୀ ସାହୁ ବେଶ୍‌ ପରିଚିତ। ଯୌନତ୍ଵ, 
ନାରୀବାଦ ଓ ସାହିତ୍ୟଭିତ୍ତିକ ତାଙ୍କ ପ୍ରବନ୍ଧଗୁଡ଼ିକୁ ନେଇ ସଂକଳିତ “Sensible 
Sensuality’ ପୁସ୍ତକ ୨୦୧୦ ମସିହାରେ ପ୍ରକାଶ ପାଇ ଗାଳିକାଙ୍କ ନାରୀବାଦ 
ଆଭିମୁଖ୍ୟକୁ ସ୍ପଷ୍ଟ କରିଛି ପୁରୁଷମାନେ ନାରୀମାନଙ୍କ ହେୟଜ୍ଞାନ କରିବା ସମାଜ 
ପାଇଁ ଶୁଭଙ୍କର ନୁହେଁ ସୁସ୍ଥ ସମାଜ ଗଠନରେ ନାରୀ ଓ ପୁରୁଷ ଉଭୟଙ୍କ ଭୂମିକା 
ଗୁରୁତ୍ବପୂର୍ଣ୍ଣ । ପ୍ରବନ୍ଧଗୁଡ଼ିକ ଲେଖୁକାଙ୍କ ନିଜସ୍ଵ ଅନୁଭୂତିକୁ ନେଇ ପରିପୁଷ୍ଟ। ତାଙ୍କ 
ମତରେ- “ ନାରୀବାଦ ମୋ ପାଇଁ ଗୋଟେ ସ୍ଲୋଗାନ୍‌ ନୁହେଁ, ଗୋଟେ ଅନୁଭବ, 
ଗୋଟେ ଆଁ ହିଁ। କୌଣସି ବାଦ ସୃଷ୍ଟି କରିବା ବା ପକ୍ଷଭୁକ୍ତ ହେବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ନେଇ 
ମୁଁ କେବେ କଲମ ଚଳେଇ ନାହିଁ। ମୋ ଅଲକ୍ଷ୍ୟରେ ଏସବୁ ଅବଲାୀଳାକ୍ରମରେ ମୋ 
ଗଳ୍ପ ଉପନ୍ୟାସରେ ଉତୁରି ଆସିଛି।” (ସାମ୍ବା ୨୦୧୧, ପୂଜାସଂଖ୍ୟା) ଶିଶୁକନ୍ୟା, 
କିଶୋରୀ, ଯୁବତୀ, ବୃଦ୍ଧାଙ୍କ ପରି ଅବିବାହିତା ଓ ବିବାହିତା ନାରୀ, ଗକିରିଜୀବୀ ଓ 
ଗୁହିଣୀ ମହିଳାମାନଙ୍କ ସମସ୍ୟା, ମନୋଭାବକୁ ସେ ତାଙ୍କ ସୃଷ୍ଟିରେ ରୂପାୟିତ କରିଛନ୍ତି । 
' ଉଡ଼ିବାର ବେଳ! , ‘ ଅପରାହୁ' , “ଦୂର ପାହାଡ଼ର ଛବି” ଗଛରେ ନାରୀର ପ୍ରଥମ 
ରଜସ୍ବଳା ଅନୁଭବକୁ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି । ଝିଅଟି ଯୌବନପ୍ରାପ୍ତ ହେବାପରେ ପୁରୁଷ 
ପ୍ରତି ତା? ମନୋଭାବରେ ଯେଉଁ ପରିବର୍ଭନ ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ ଗାଳିକା ଏହାର ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ 
ଅନୁଭୂତିକୁ ବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ତି। 
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ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗବ ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ର୍ୟ ୫ ୯ 


ଯୌନ ଜୀବନରେ ପୁରୁଷ ପରି ନାରୀକୁ ସ୍ଵାଧୀନତା ଦେବାରେ ଗାଳିକା ପ୍ରୟାସ 
କରିଛନ୍ତି । ‘ ଚୌକାଠ” , “ ସିଂହାସନ! , “ ସୃପୃଭୁକ”, “ ବେଡ଼ି, “ ସକାଳ! ପ୍ରଭୃତି 
ଗଳରେ ନାରୀର ଯୌନାକାଂକ୍ଷାକୁ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରାଯାଇଛି । ଭାରତୀୟ ସମାଜରେ ଝିଅକୁ 
ତାଂ ମନ ପସନ୍ଦର ପୁଅ ସହିତ ବିବାହ କରିବାକୁ ଦିଆଯାଏ ନାହିଁ ବାପାମାଂଙ୍କ ରୁଚି 
ଅନୁଯାୟୀ ସେ ବିବାହ କରେ | ନିଜ ଇଚ୍ଛା ଅନୁଯାୟୀ ବରପାତ୍ର ସଙ୍ଗେ ବିବାହ 
ନିମନ୍ତେ ଝିଅକୁ ତା' ପରିବାର ଲୋକଙ୍କ ଦୃଢ଼ ବିରୋଧର ସାମ୍ବା କରିବାକୁ ପଡ଼େ | 
ଗାଳିକା ନାରୀକୁ ଏ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ମୁହଁ ଖୋଲିବାକୁ ପ୍ରୋତ୍ସାହିତ କରିଛନ୍ତି। “ ନିଦୂଆ 
କବାଟରେ ଖଡ୍‌ ଖଡ୍‌ ଶବ୍ଦ ଗନ୍ଧ ନାୟିକା ଶୁଭଦା ପାରିବାରିକ ତଥା ସାମାଜିକ କଟକଣାକୁ 
ନେଇ ନାରୀ ଜାତି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ କହିଛି- “ କେବଳ ମୁଁ ନୁହେଁ, ତମେ ସମସ୍ତେ 
ଗୋଟେ ଖୁଣ୍ଟରେ ବନ୍ଧା ହୋଇଚ | ତମ ସମସ୍ତଙ୍କ ଗୋଡ଼ରେ ଗୋଟେ ଗୋଟେ ଟାଣୁଆ 
ସୂତା ବନ୍ଧା ହୋଇଚି। ମୁଁ ଜାଣେ ତମେ ମନଇଛା ଦଉଡ଼ି ଯାଇ ପାରିବନି। ” “ହୃଦୟକୁ 
ଖେଳନା କରି, ‘ଆପଣା ଆପଣା ମଣିଷଙ୍କ ପାଇଁ” ଗଛରେ ନାରୀ ମଧ୍ଯ ରକ୍ଷଣଶୀଳ 
ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ପ୍ରତି ଅଙ୍ଗୁଳି ନିର୍ଦ୍ଦେଶ କରିଛି | 

ରକ୍ଷଣଶୀଳ ପରମ୍ପରାର ବଶବର୍ଭୀ ହୋଇ ମା”ବି ଝିଅର ଆଗ୍ରହ ବା ସ୍ଵାଧୀନ 
ମନୋଭାବକୁ ଉପେକ୍ଷା କରିଛି ଆଗ୍ନେୟଗିରି” ଗଛରେ | ଝିଅର ଇଚ୍ଛାକୁ କେବଳ 
ବାପା ନୁହେଁ ମାଂ ବି ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇନାହାଁନ୍ତି। ତା' ମନରେ ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ଦେଖାଦେଇଛି । 
“ ମୋ ଜୀବନଟାକୁ ସମସ୍ତେ ମିଶି ନଷ୍ଟ କରିଦେଲେ। ମତେ କେବେ କିଛି କରିବା 
ପାଇଁ ଦେଲେନାହିଁ। ସମସ୍ତଙ୍କ ପାଦ ତଳେ ମାଟି ହେଇ ହେଇ ମୋ ଜୀବନଟା ଗଲା | 
ନା ମତେ ଫେସନ୍‌ କରିବାକୁ ଦେଉଥଲା, ନା ମନଇଛା ବୁଲିବାକୁ | ମୋ ପ୍ରଥମ ଶତ୍ରୁ 
ମା' |” “ସୂର୍ଯ୍ୟ ଦଗ୍ଧ ଅପରାହ୍ନରେ ଇମେଜ, ' କୁହୁଡ଼ି', ' ମୋହଭଙ୍ଗ' ପରି ଗଛରେ 
ମା'ର ଝିଅ ପ୍ରତି ପାତର ଅନ୍ତର ଭାବ ଦେଖାଯାଏ । 

ଝିଅଟିଏ ବିଭା ହେଲାପରେ ଶାଶୁଘରେ ତା'ର ଯନ୍ତ୍ରଣା ଆହୁରି ବଢ଼ିଯାଏ। 
କାରଣ ସେଠି ତା'ର ଇଛା ବା ମତ ପ୍ରକାଶ କରିବା କ୍ଷମତା ସେ ପାଇ ନଥାଏ | ପତି 
ଅନୁଗାମୀ ପତ୍ନୀ ହିସାବରେ ସେ ସ୍ଵାମୀଙ୍କ କଥାରେ ହଁ ମାରିବାକୁ ବାଧ୍ଯ | ବିବାହିତା 
ନାରୀ ଚରିତ୍ରମାନଙ୍କୁ ଗାଛିକା ସଚେତନ କରିଛନ୍ତି । ସେମାନେ ରକ୍ଷଣଶୀଳ ପରମ୍ପରା 
ପ୍ରତି ନିଜର ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ବ୍ଯକ୍ତ କରିଛନ୍ତି। “ଆର ଜଣଙ୍କର ପାହୁଣ୍ଡ” ଗଛରେ ସୁମିତା 
ମନର ପ୍ରତିବାଦ ସ୍ଵରକୂୁ ଗାଳିକା ଶୁଣାଇ କହିଛନ୍ତି “ ତା'ର ମନେହେଲା ରତି ଓ 
ଭାତ ପାଇଁ ବଞ୍ଚି ରହିଥିବା ମାଇକିନାଟେ ସେ କେବଳ। ସେ ଭାବିପାରିଲା ତା' ମା 
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୬୦ ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗନ-ସ୍ତଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ରଯ 


ଆଉ ତାଂ ଭିତରେ କିଛି ହିଁ ପ୍ରଭେଦ ନାହିଁ। ତେବେ ତାଂ ଆଚିଭ୍‌ମେଣ୍ଟ କଂ ଣ ? 
କେବଳ ଜନ୍ମ ନେବା, ଜନ୍ମ ଦେବା ?” 

ସାମାଜିକ ନୀତିନିୟମ ପୁରୁଷ ଓ ସ୍ତ୍ରୀ ଉଭୟଙ୍କ ପାଇଁ ସମଭାବରେ ଲାଗୁ ହେବା 
ଆବଶ୍ୟକ । ମାତ୍ର ଯୌନ ଜୀବନରେ ପୁରୁଷ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ସ୍ଵାଧୀନତା ହାସଲ 
କରିଥୁବାବେଳେ ନାରୀମାନଙ୍କୁ ସତୀତ୍ୃ, ପତିବ୍ରତାର ଦ୍ବାହି ଦେଇ ଘର ମଧ୍ଯରେ ଆବଦ୍ଧ 
ରଖାଯାଉଛି | ସ୍ତ୍ୀକୂ ସ୍ବାମୀ ନିଜର ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଦ୍ରବ୍ୟ ଭାବେ ବ୍ୟବହାର କରୁଛି | ପତ୍ନୀର 
କୌଣସି ସ୍ଵାଧୀନତା ମଧ୍ଯ ରହୁ ନାହିଁ | ପୁରୁଷ ପରି ନାରୀକୁ ଯୌନାଗାରରେ ସ୍ଵାଧୀନତା 
ମିଳିବା କଥା ଗାଳିକା ‘ଜୀବନର ଏତେ ଦୀର୍ଘ ଆଲିଙ୍ଗନଂ ଗଛରେ କହିଛନ୍ତି । ଗଳ 
ଭାଷାରେ “ କୁମାଗତ ଧର୍ଷିତା ହେଲେ ସ୍ତ୍ରୀ ଲୋକଗୁଡ଼ା ଧର୍ଷଣକୁ ତୁଛ ମନେକରି 
ଓଲଟା ତିନିଚାରିଜଣ ମିଳି ପୁରୁଷ ଆଡ଼କୁ ଆଗେଇଯିବେ।” 

“ରେପ୍‌ , ‘ ପାଶବିକ” ଆଦି ଗଛରେ ବିବାହିତା ନାରୀ ପରକୀୟା ପ୍ରେମରେ 
ଉବୁଟୁବୁ ହେବାର ଚିତ୍ର ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ । ଏହାକୁ ନାରୀର ସ୍ବେଛାରାରିତା କହିବା 
ଠିକ୍‌ ହେବନାହିଁ । କାରଣ ଯୌନପିପାସା ମନୁଷ୍ୟର ଏକ ସ୍ଵାଭାବିକ ପ୍ରବୃତି। ମନୁଷ୍ୟର 
ଚେତନ ଓ ଅବଚେତନ ସ୍ତରରେ ସୁପ୍ତ ଥବା ଯୌନକାମନା ଅନୁକୂଳ ପରିସ୍ଥିତିରେ 
ଜୀବନ୍ତ ହୋଇଉଠେ | ନାରୀ ତାଂ ମନର ନିଛକ ସତ୍ଯର ପ୍ରକାଶ କରିବା ଅଶ୍ଲୀଳ 
ନୂହେଁ| ମାତ୍ର ପୁରୁଷ ପ୍ରଧାନ ସମାଜ ଏହାକୁ ସହଜରେ ଗ୍ରହଣ କରେନାହିଁ। ପୁରୁଷ 
ନିଜର ଯୌନକାମନା ଚରିତାର୍ଥ କରିବା ପାଇଁ ବିଶେଷ ପ୍ରତିବନ୍ଧକର ସମ୍ମୁଖୀନ ହେଉ 
ନ ଥିବାବେଳେ ନାରୀ ଟିକେ ଗୋଡ଼ ଖସେଇଲେ ସମାଜର ସବୁ କଟକଣା ତା” 
ଆଡ଼କୁ ମାଡ଼ି ଆସନ୍ତି । ନାରୀ ତା” ଯୌନ ଚେତନାକୁ ନେଇ ସ୍ଵପ୍ନ ଦେଖୁବା ବି 
ଅପରାଧ | ‘ରେପ୍‌ ' ଗଛରେ ସ୍ବାମୀ ଜୟନ୍ତଙ୍କ ମନୋଭାବକୁ ଦେଖୁ ସୁପର୍ଣ୍ଣା ମନରେ 
ଯେଉଁ କ୍ଷୋଭ ପ୍ରକାଶ ପାଇଛି ଗଳ ଭାଷାରେ ତାହାହେଲା- “ଏତିକି ସ୍ଵାଧୀନତା 
କଂ ଣ ମୋର ନାହିଁ, ଗୋଟେ ସ୍ଵପ୍ନ ଦେଖଲା ଉଳି।” 


ଲିଙ୍ଗଭେଦ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଯୌନ ଜୀବନରେ ନାରୀ ପାତରଅନ୍ତରର ଶିକାର ହେଉଛି | 
ଯୌନଚର୍ଯ୍ୟାରେ ନାରୀର ସ୍ଵାଧୀନତାକୁ ନେଇ ଗାଳିକା ଯେମିତି ଲେଖନୀ ଚଳାଇଛନ୍ତି 
ସାମାଜିକ, ଆର୍ଥନୀତିକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପୁରୁଷ ସହ ତା'ର ସମ ଅଧ୍ବକାରକୁ ବି ସେ 
ସୂଚେଇ ଦେଇଛନ୍ତି | ନାରୀ, ପୁରୁଷ ଉଭୟଙ୍କୁ ସେ ସମାନ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଦେଖୁଛନ୍ତି । ଭାରତୀୟ 
ସମାଜରେ ନାରୀ ଓ ପୁରୁଷ ପରସ୍ପରର ପରିପୂରକ | ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ସେ ସଂଘର୍ଷ 
ସୃଷ୍ଟି ନ କରି ବୁଝାମଣାକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଛନ୍ତି | ସମାଜର ଯେଉଁ ରୀତିନୀତି ପୁରୁଷ ପାଇଁ 
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ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗବ ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ର୍ୟ ୬ ୧ 


ପ୍ରଯୁଜ୍ୟ ନାରୀ ନିମିତ୍ତ ତାହା ବି କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ ହେଉ ବୋଲି ସେ ଇଚ୍ଛା ବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ତି। 
ତାଙ୍କ ସୃଷ୍ଟିରେ ନାରୀର ସ୍ଵର ଏତେ ତୀବ୍ର ଶାଣିତ ନ ହେଲେ ବି ସଚେତନତା 
ବଳରେ ତାକୁ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ରତା ପ୍ରଦାନ କରିବା ଉପରେ ଗାଳିକା ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଛନ୍ତି 


ସରୋଜିନୀଙ୍କ ପରି ଆଦିକନ୍ଦ ସାହୁଙ୍କ ଗଛରେ ନାରୀ ତା'ର ଯୌନ ଜୀବନରେ 
ଯଥେଷ୍ଟ ସ୍ଵାଧୀନତା ପାଇଛି । ଯୌନକାମନା ମଣିଷର ଏକ ଆଦିମ ପ୍ରବୃତ୍ତି ହୋଇଥବାରୁ 
ପୁରୁଷ ପରି ନାରୀ ବି ବେଳେବେଳେ ଗୋଡ଼ ଖସାଇ ଦିଏ । ଏଥପାଇଁ ପୁରୁଷଠାରେ 
କଳଙ୍କ ଲାଗୁ ନ ଥିବାବେଳେ ନାରୀ କଳଙ୍କନୀର ଆଖ୍ୟା ପାଇବା ରକ୍ଷଣଶୀଳ 
ସମାଜର ଏକପାଖୂଆ ବିଗ୍‌ର। ଗାଳିକ ଏହାକୁ ବିରୋଧ କରି ଯୌନଚର୍ଯ୍ୟା ପାଇଁ 
ନାରୀକୁ ତା' ଇଚ୍ଛା ଉପରେ ଛାଡ଼ି ଦେଇଛନ୍ତି। ତାଙ୍କ ନାରୀ ଯୌବନକୁ ଯେମିତି 
ଉପଭୋଗ କରିଛି, ଅନ୍ୟ ପାଇଁ ନିଜ ଜୀବନକୁ ସେମିତି ଉତ୍ସର୍ଗ କରିଦେଇଛି “ ବଳଙ୍ଗ 
ନଇିକୃୂଳର ସେଇ କାଳି ଝିଅଟି” ଗଛରେ ଝିଅଟି ପୁଅଠାରୁ କିଛି କମ୍‌ ନୁହେଁ ବୋଲି 
ଦର୍ଶାଇ ଦିଆଯାଇଛି। ଝିଅଟି ତା'ର ପ୍ରେମ ବା ସୁଖକୁ ତ୍ୟାଗକରି ପରିବାରର ହିତ 
ପାଇଁ ନିଜକୁ ସମର୍ପି ଦେଇଛି | ନିଜେ ଅବିବାହିତ ରହି ପରିବାରର ସୁଖସାଧନ କରିଛି। 
ଝିଅଟି ପୁଅପରି ପରିବାରର ସବୁ ଦାୟିତ୍ଵ ତୁଲାଇବା, ବିପଦକୁ ସାମ୍ନୀ କରିବା, ଅବିବାହିତ 
ରହି ନିଜ ଗୋଡ଼ରେ ନିଜେ ଠିଆ ହେବାର ପ୍ରୟାସରୁ ପ୍ରତୀୟମାନ ହୁଏ ଅବଳା 
କେବେ ଦୁର୍ବଳା ନୂହେଁ। ଏକ ଅନୁଚଚାରିତ ପ୍ରୀତି କଥା ସଂପର୍କରେ, ଏକ କୂପିତା 
ରାଜପୁତ୍ରୀର ଇତିକଥା' ପରି ଅଧ୍ବକାଂଶ ଗଳ ମଧ୍ଯରେ ଗାଳିକ ନାରୀକୁ ହିଁ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ 
ଦେଇଛନ୍ତି। ପୁରୁଷ ହୋଇ ନାରୀର ଅନ୍ତର କଥା କହିବାରେ ସେ କଦାପି ଛଳନା 
କରିନାହାନ୍ତି। ନାରୀ ଜୀବନର ସମସ୍ଯା ଓ ତା' ମନର ଅନ୍ଧାରୀ ମୂଲକକୁ ସେ 
ପ୍ରାଞ୍ଜଳଭାବେ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିଛନ୍ତି। 


ନାରୀ ଓ ପୁରୁଷ ମଧ୍ଯରେ ଥିବା ଅସମାନତାକୁ ଦୂର କରିବା ପାଇଁ ଗାଳିକା 
କବିତା ବାରିକଙ୍କ ଲେଖନୀ ମଧ୍ଯ ଚଳଚଞ୍ଚଳ ହୋଇଛି । ' ଟିକି ଅଗଣାର ଝିଅ” ଗଛରେ 
ମାଆ ଜଣେ ନାରୀ ହୋଇ ମଧ୍ଯ ଝିଅକୁ ପୁଅଠାରୁ ହୀନ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଦେଖୁଛି । ପୁଅ ଫଳ, 
କ୍ଷୀର ଖାଇବାବେଳେ ଝିଅ ଶୁଖୁଲା ରୁଟି, ପଖାଳ ଖାଏ | ଝିଅ ଲୋଭ ସମ୍ବରଣ କରି ନ 
ପାରି ପୁଅଠାରୁ ଛଡ଼େଇ ଖାଇବାବେଳେ ମାଅଠାରୁ ମାଡ଼ ଖାଇଛି | ପୁଣି ଜେଜୀମା'ର 
ତାଗିଦ୍‌ ଫଳରେ ତା'ର ବାହାରକୁ ଯିବା ବନ୍ଦ ହୋଇଯାଇଛି ଏବଂ ଘରର ଟିକି 
ଅଗଣାରେ ବନ୍ଦୀ ଜୀବନ ବିତାଇଛି | ମାତ୍ର ଝିଅଟି ଟିକି ଅଗଣା ଭିତରୁ ବୃହତ ଅଗଣାର 
ସ୍ଵପ୍ନ ଦେଖୁଛି ଏବଂ ନିଜ ଗୋଡ଼ରେ ନିଜେ ଠିଆ ହୋଇଛି । ପୁଅଠାରୁ ସେ ଅଧୁକ 


ବୋଲି କାମରେ ଦେଖାଇଛି । ରକ୍ଷଣଶୀଳ ସମାଜ ନାରୀକୁ ପୁରୁଷ ତୁଳନାରେ ନ୍ୟୁନ 
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୬ ୨ ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗନ-ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ରୟ 


ଦୃଷ୍ଟିରେ ଦେଖେ। ସେଥପାଇଁ ଭାରତୀୟ ସମାଜ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ କନ୍ଯା ବରଠାରୁ 
ବୟସ, ଉଚ୍ଚତା, ମୋଟାରେ କମ୍‌ ହେବା ଓ ବୁବ୍ଧିବିଦ୍ୟାରେ ବି ଉଣା ହେବା ପରଞ୍ପରା 
ପ୍ରଚଳିତ । ଆଲୋଚିତ ଗଳ୍ନରେ ଝିଅଟି ଏସବୁ ବିଧ, ପରମ୍ପରାକୁ ଏଡ଼ାଇଯାଇ ସ୍ଵାଧୀନ 
ଜୀବନଯାପନ କରିଛି। 


ନାରୀ ନିର୍ଯାତନାର ଆଉ ଏକ ଚିତ୍ର ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ ଗାଳିକାଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍‌' 
ଗଛରେ ! ବିବାହ ପୂର୍ବରୁ ନାରୀ ପରିବାର ଦ୍ଵାରା ଅବହେଳିତ ହେଉଥୁବାବେଳେ 
ବିବାହ ପରେ ଶାଶୂଘରେ ସେ ଆହୁରି ନିର୍ଯାତିତ ହୁଏ। ଜୀବନର ସାଥୀ ବୋଲି 
ଯାହାକୁ ବରଣମାଳା ପିନ୍ଧାଏ ସେ ବି ତା'ର ମନକଥା ବୁଝେ ନାହିଁ | ସ୍ତ୍ରୀ ଉପରେ ସ୍ଵାମୀ 
ତା'ର ଏକରାଟିଆ ଅଧକାର ଜାହିର କରେ। ସ୍ତ୍ର ମନୋଭାବକୁ ଉପେକ୍ଷା କରି 
ନିଜର ସୁଖକୁ ସ୍ଵାମୀ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦିଏ | ଗାଳିକାଙ୍କ ଭାଷାରେ “ ବିବାହିତା ନାରୀ ଉପରେ 
ସ୍ବାମୀର ଅଙ୍କୁଶ, ସାମାଜିକ ବନ୍ଧନ ବଢ଼ିଯାଏ । ତାକୁ ଲାଇସେନ୍‌ସ କରି ସ୍ଵାମୀ ଯାହା 
କରିବ ଦୋଷ ନାହିଁ। ମାରୁ, ପିଟ୍ଟ ନିର୍ଯାତନା ଦେଉ, ଦିନରେ ଯେତେଥର ଇଚ୍ଛା 
ଧର୍ଷଣ କରୁ ସେଥୁରେ ସ୍ଵାମୀତ୍ଵର ମର୍ଯ୍ୟାଦା ହୁଡ଼ିବନାହି। କିନ୍ତୁ ସ୍ତ୍ରୀ ଯଦି କାହାଠାରୁ 
ଆହାପଦ ପାଇଲା, ସମ୍ମାନ, ସ୍ବେହ, ଭଲପାଇବା ପାଇଲା ତା” ହେଲେ ସ୍ବାମୀର ସନ୍ଦେହ 
ନଜରକୁ ଆସିଗଲା| ସତେକି ବିବାହିତା ନାରୀଟିର ଅନ୍ୟକୁ ଭଲପାଇବା ମନା, ଅନ୍ୟ 
ପୁରୁଷକୁ ଚାହିଁବା ମନା, ହସିବା ମନା, ନିଜ ସୁଖଦୁଃଖ ବାଣ୍ଟିବା ମନା!” 

ପତି ଦ୍ଵାରା ପତ୍ନୀ ବିଭିନ୍ନ ଭାବରେ ପ୍ରତାରିତ ହୁଏ। ଗାଳଛିକା ପତ୍ନୀକୁ ତା'ର 
ଉପଯୁକ୍ତ କର୍ଉଁବ୍ୟ ସଂପର୍କରେ ବତେଇ ଦେଇଛନ୍ତି “ ସ୍ଵପ୍ନଭଙ୍ଗଂ ଗଳ୍ରେ। ପତିର 
ପରକୀୟା ପ୍ରୀତିକୁ ନେଇ ପତ୍ନୀ ରେଲ୍‌ଲାଇନ୍‌ରେ ଜୀବନ ହାରିବାକୁ ଯାଇଛି | ମାତ୍ର 
ସେଠାରେ ଅବୈଧ ସନ୍ତାନଟିକୁ ପାଇଲାପରେ ପତ୍କୀର ମନୋଭାବରେ ପରିବର୍ଭନ 
ଆସିଛି | ସେ ସ୍ବାମୀକୁ ଛାଡ଼ି ସ୍ଵାଧୀନ ଭାବେ ବଞ୍ଚବ ବୋଲି ନିଷ୍ପତ୍ତି ନେଇଛି। କାରଣ 
ତା'ଠାରୁ ଆହୁରି ଦୟନୀୟ ସ୍ଥିତିରେ ନାରୀମାନେ ବଞ୍ଚଛନ୍ତି। ସମସ୍ଯାକୂ ଭୟ କରି 
ମରିଯିବା ମଣିଷପଣିଆ ନୁହେଁ | ଝଡ଼ଝଞ୍ଜା ମଧ୍ୟରେ ଜୀବନ ଧାରଣ କରିବା ହେଉଛି 
ପ୍ରକୃତପକ୍ଷେ ନାରୀର ସାହସ, ଧୈର୍ଯ୍ୟର ପରାକାଷ୍ଠା । ନାରୀକୁ ସ୍ଵାବଲମ୍ବନଶୀଳ କରିବା 
ଓ ଅନ୍ଯାୟ ବିରୋଧରେ ମୁହଁ ଖୋଲିବା ପାଇଁ ଗାଳ୍ିକା ପ୍ରବର୍ଭାଇଛନ୍ତି। “ମୁକ୍ତି, 
“କୃଷ୍ଣଚୂଡ଼ାର ରଙ୍ଗ” , ଲିଙ୍ଗ” , ' ଦେହଖେଳ! ଇତ୍ୟାଦି ଗଳ୍ପରେ ଅନ୍ୟାୟ ବିରୋଧରେ 
ସ୍ଵର ଉତ୍ତୋଳନ କରିବା ସହ ସ୍ଵାଧୀନ ଓ ସ୍ଵାଭିମାନ ଭାବେ ବଞ୍ଚବାପାଇଁ ଗାଳ୍ିକାଙ୍କ 
ନାରୀ ଚରିତ୍ରମାନେ ସାଧନାରତ | 
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ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗନ ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ୟ ୬୩ 


ଗାଳିକା ଚିରଶ୍ରୀ ଇନ୍ଦ୍ର ସିଂ ନାରୀମାନଙ୍କ ଦୁଃଖଦୁର୍ଦଶୀ, ଅସହାୟତାକୁ ଦେଖାଇବା 
ସହ ସ୍ବାଭିମାନର ସହିତ ମୁଣ୍ଡ ଟେକି ଗ୍‌ଲିବାକୁ ମଧ୍ଯ ସେମାନଙ୍କୁ ପ୍ରବର୍ଭାଇଛନ୍ତି। 
ପୁରୁଷ ଶାସିତ ସମାଜରେ ପୁରୁଷ ସାପ ଆଉ ନାରୀ ବେଙ୍ଗ ତୁଲ୍ୟ ବିବେଚିତ 
ହୋଇଥାନ୍ତି ପୁରୁଷ ଗଢ଼ିଥିବା ସାମାଜିକ ନୀତିନିୟମ ପୁରୁଷକୁ ସୁହାଇଲାବେଳେ 
ନାରୀ ସ୍ଵାଧୀନତାକୁ କ୍ଷୁଣ୍ଡ କରିଥାଏ | ରକ୍ଷଣଶୀଳ ପ୍ରଥା ପରମ୍ପରା ମଧ୍ଯରେ ନାରୀ ଅସହାୟ 
ହୋଇପଡ଼ିଛି ଗାନିକାଙ୍କ ଭାଷାରେ “ ମୁଁ ଆଉ ମଣିଷ ହୋଇପାରିବିନି, ଖାଲି ଦେହର 
କଥା ହୋଇଥିଲେ ଦେଖନ୍ତି ଚେଷ୍ଟା କରି; କିନୁ ମୋ ମନ, ମୋ ଆତ୍ମା ମୋ ଚେତନା 
ସେସବୁ ଯେ ଚାପା ପଡ଼ିଯାଇଛନ୍ତି | ଗୋଟିଏ ଜନ୍ମର ପାଶବିକ ଅତ୍ୟାଗର, ହଜାରେ 
ଜନ୍ମର ପ୍ରମତ୍ତ କୁସଂସ୍କାର ମତେ ମାଟିରେ ମିଶେଇ ଦେଇଛି, ମୁଁ ଆଉ ଉଠିବି ନାହିଁ|” 

ଆଜିକାଲି କନ୍ୟା ସନ୍ତାନ ପାଇଁ ମାଆମାନେ ଅଗ୍ରହୀ ନୂହଁନ୍ତି। ସିଏ ବି ଏଇଠି 
ରହେ” ଗଳ୍ପରେ ଆସନ୍ଧପ୍ରସବା ସ୍ତ୍ରୀ ଲୋକଟି କନ୍ଯା ସନ୍ତାନ ପାଇଁ ଇଚ୍ଛା କରିଛି। ଗଳ୍ପ 
ଭାଷାରେ “ମୁଁ ତ ଝିଅର ମାଆ, ଝିଅଟିଏ ହେଲେ ରହିବ ମୋ ପାଖରେ, ତା 
ଭଉଣୀମାନଙ୍କ ସାଙ୍ଗରେ | ମୁଁ ତାକୁ ପାଳିବି ପୋଷିବି। ସିଧାକଥା, ଝିଅ ହେଲେ 
ମୋର, ପୁଅ ହେଲେ ତା” ବାପର!” 

ଦରିଦ୍ର କିଶୋରୀମାନଙ୍କ ଅବସ୍ଥା କେତେ ଯେ ଶୋଚନୀୟ ତାହା ଗାନଳିକାଙ୍କ 
“ ମନୁରା କଥା” ଗଛରେ ବର୍ଣ୍ଣତ | ଆର୍ଥକ ଅନଟନ ଯୋଗୁଁ ଇଟାଭାଟିରେ କାମ କରୁଥିବା 
କିଶୋରୀମାନେ ଶାରୀରିକ ଓ ମାନସିକଭାବେ ଅତ୍ୟାଚାରିତ ହୁଅନ୍ତି । କଞ୍ଚାଇଟା ସମ 
କିଶୋରୀମାନଙ୍କ ଦୟନୀୟ ଅବସ୍ଥାକୁ ଗାଳିକା ବେଶ୍‌ ମାର୍ମିକ ଢଙ୍ଗରେ ବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ତି। 
ଗଳ୍ପ ଭାଷାରେ- “ ଭାଟିର ନିଆଁ ଚଡ଼ଚଡ଼ ହୋଇ ଫୁଟେ- କଞ୍ଚା ଇଟା ଉପରେ 
ମଝିରେ ମଝିରେ ଛିଞ୍ଚା ହେଉଥାଏ ୟୁରିଆ, ବଗଡ଼ା ଲୁଣ ! ଭାଟିର ନିଆଁ ଥରେ ଜଳିବା 
ଆରମ୍ଭ କଲେ, ବହୁତ ସମୟ ଯାଏ ଜଳେ। ସେ ନିଆଁ କଅଁଳିଆ ଓଦା ମାଟିରେ 
ତିଆରି ଚିକ୍କଣ ଗାକ୍କଣ କଞ୍ଚା ଇଟାକୁ ଜାଳି ଜାଳି ଲାଲ୍‌ କରିଦିଏ।” 

ନାରୀର ମନକଥାକୁ ଗାଳିକା ' ସାତ ତାଳ ପାଣି” ଗଛରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି। 
ନାରୀର ମନୋଭାବକୁ ବୁଝି ବୁଝେଇବାରେ କେବଳ ନାରୀ ହିଁ ଶତପ୍ରତିଶତ ଭାବେ 
ସମର୍ଥ ହୋଇଥାଏ | ଗାଛିକାଙ୍କ ଅଧ୍ଵକାଂଶ ଗଳ୍ପରେ ନାରୀର ବ୍ୟଥା, ବେଦନା, ସମସ୍ୟା 
ଓ ସମାଧାନର କଥା ସୁଚେଇ ଦିଆଯାଇଛି 

ଦାମ୍ଚତ୍ୟ ଜୀବନ ସୁଖମୟ ହୁଏ ସ୍ଵାମୀ, ସ୍ତୀର ପରସ୍ପର ପ୍ରତି ସ୍ଲେହ, ପ୍ରେମ ଓ 
ବୁଝାମଣାକୁ ନେଇ | ଧନସମ୍ପଦ, ପଦପଦବୀ ପଛରେ ଦୌଡ଼ି ସ୍ଵାମୀ, ସ୍ତୀର ସମ୍ପର୍କ 
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୬୪ ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗନ-ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ର୍ଯ 


ଆଜିର ସମାଜରେ ଉଜୁଡ଼ି ଯାଉଛି ! ସ୍ଵାମୀ ଏସବ୍ରକୁ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦେଇ ସ୍ତ୍ରୀ ପ୍ରତି କର୍ଭବ୍ୟରେ 
ଅବହେଳା କରିବା ନାରୀ ନିର୍ଯାତନାର ଏକ ନିଦର୍ଶନ। ଯୌନଚର୍ଯ୍ଯାରେ ପତିର 
ଅକ୍ଷମତା ପତ୍ନୀ ପାଇଁ ଭୀଷଣ କଷ୍ଟଦାୟକ ହୋଇପଡ଼େ ! ଏଥପାଇଁ ନାରୀ ମନରେ 
ପ୍ରଚଣ୍ଡ କ୍ଷୋଭ ଜାତ ହୁଏ। ପତି ଆଇ ବି ପତ୍ନୀ ପରପୁରୁଷ ପ୍ରତି ଆସକ୍ତ ହୁଏ | ଏହି 
ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଗାଳିକ ଚିତ୍ତ ରଂଜନ ପଣ୍ଡାଙ୍କ ' କୃଷ୍' ଗଳ୍ପରେ ସୁନୀତା ଦେବୀ ତାଙ୍କ 
ସ୍ବାମୀ ବିରୋଧରେ ଅସନ୍ତୋଷ ବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ତି। ଗଳ୍ପ ଭାଷାରେ — “ପୁଅକୁ ଏଇ 
ପୁନେଇଁ କି ବାଇଶି ପୁରିବ। ସେ କୋଳକୁ ଆସିବାର ଦି' ବର୍ଷ ଆଗରୁ ତା” ବାପା 
ମୋ ହାତ ଧରି ଏ ଘରକୁ ଆଣିଥିଲେ । ବାସ୍‌ ସେତିକି, ଆଉ ଦିନେ କେବେ ମୋ 
ହାତ ଧରି ବୁଲିଗଲେଣି ନା ମନ ଖୋଲା କଥା ହେଲେଣି! ସବୁବେଳେ ତାଙ୍କର 
କାମ | ହଁ, ଦିନଯାକ ସିନା ତର ମିଳୁନି ହେଲେ ରାତି କେଇଘଡ଼ି। ରୋଜିନା ରାତି 
ଅଧେ ଗଡ଼ିଲେ ଫେରିବେ | ବିଛଣା ଧରୁ ଧରୁ ମୁର୍ବାର ପରି ପଡ଼ିବେ ।” ଦୀଘବର୍ଷ ଧରି 
ଦାମ୍ପତ୍ୟ ଜୀବନରେ ଅସୁଖୀ ଥବା ସୁନୀତା ଦେବୀ ପୁରୁଷ ବେଶ୍ୟା କୃଷ୍ଣକୁ ଘରକୁ ଡାକି 
ନିଜର ଯୌନତୃଷ୍ଣା ମେଣ୍ଟାଇଛନ୍ତି। ଗାନିକଙ୍କ ଭାଷାରେ " କୃଷ୍ଣକୁ ତ ସମୟ ଦେଇଥଲି | 
କାଲି ଆସିଲାନି, ଆଜି ଆସିବ କି ନାହିଁ କେଜାଣି | ପଇସା ପାଇଁ ଟିକେ ମୁହଁ ଶୁଖଉଛି | 
ମନା କରିଦେଲେ ହ”ନ୍ତା, ହେଲେ ବିଶ୍ଵାସୀ ପିଲା ମିଳିବା କଷ୍ଟ। ଘରକୁ ଆସୁଛି 
ନା!” 


ନାରୀ ତା'ର ଯୌନଚର୍ଯ୍ୟା ପାଇଁ ଯେମିତି ସାହସିକ ପଦକ୍ଷେପ ନେଇଛି 
ଗର୍ଭଧାରଣ ନିମିତ୍ତ ବି ଅନିଛୁକ ହୋଇଛି । ପୁଣି ଭୂଣନଷ୍ଟ ପାଇଁ ପ୍ରୟାସଂ କରିଛି 
' ଲକ୍ଷ୍ମଣରେଖା” ଗଳ୍ପ ଚରିତ୍ର ଲୋନା ସଂପର୍କରେ ଗାଳିକ କହନ୍ତି “ହୁଁ ଏ ତ ମାଆ 
ନୁହେଁ, ରାକ୍ଷସୀ | ମୂଳରୁ ମାଆ ହେବାକୁ ଅମଙ୍ଗ ହେଉଥୁଲା। ଗର୍ଭପାତ କରିବା ପାଇଁ 
କେତେ ଫିସାଦି କାଢ଼ିଛି ପିଲା ହୋଇଗଲେ ବହୁତ ଖର୍ଚ୍ଚ ବଢ଼ିଯିବ, ସେମାନେ କିଛି 
ଡେଉଲପ୍‌ କରିପାରିବେ ନାହିଁ। × × × ଯେତେବେଳେ ଡାକ୍ତରୀ ପରୀକ୍ଷା କରି ଝିଅ 
ହେବାର ଜାଣିଛି, ଭୁଣନଷ୍ଟ ପାଇଁ ଏକା ଜିଦ୍‌ ଧରିଛି। ବାଧ୍ୟବାଧକତାରେ ହିଁ କେବଳ 
ମାଆ ବନଳିଛି।” 

ବିବାହିତା ଲୋନା ତା'ର ଯୌନାକାଂକ୍ଷା ପୁରଣ କରିବା ପାଇଁ ଜଣେ ନୁହେଁ 
ଅନେକଙ୍କୁ ନିଜର କରିଛି। ଗଳ୍ପର ବ୍ୟଞ୍ଜନାତ୍ମକ ଭାଷାରେ- “ଅଧୁକାଂଶ ମନ୍ତ୍ରୀ, 
ଅଫିସରଙ୍କର ସେ ପ୍ରିୟପାତ୍ରୀ | ହେଲେ ଟାକୂଳିଟାଏ ବିଗ୍ରୀ | ଆଜି କେନ୍ଦ୍ରାପଡ଼ା ସୁଇଟ୍‌ସ 
ଷ୍ଟଲ୍‌ ତ କାଲି କଟକ, ତା” ପରଦିନ କଲିକତା... !” ଲୋନା ବି ରକ୍ଷଣଶୀଳ ପରମ୍ପରାକୁ 
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ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗଳ-ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ର୍ୟ ୬୫ 


ବିରୋଧ କରିଛି | “ ନିଜେ ବିଭାଘର ବାସି ରଫ୍‌ ଟ୍ରାଡିସନ୍‌ କହି ହାତରୁ ଶଙ୍ଖା ବାଡ଼େଇ 
ଭାଙ୍ଗିଛି | ମଥାରୁ ସୀମନ୍ତିନୀର ସନ୍ତକକୁ ଲିଭାଇ ଦେଇଛି।” 

ରଜସ୍ବଳା ହେବା ଯୌନ ଜୀବନର ଏକ ସ୍ଵାଭାବିକ ପ୍ରକ୍ରିୟା! ରକ୍ଷଣଶୀଳ 
ସମାଜରେ ଝିଅଟିଏ ପ୍ରଥମେ ରତୁମତୀ ହେବାବେଳେ ସେ ଯେଉଁ କଟକଣା ଦେଇ 
ଜୀବନ ବିତାଏ ତାହା ଅତ୍ଯନ୍ତ ଅସ୍ବାସ୍ଥ୍ୟକର ଆଉ ପୀଡ଼ାଦାୟକ | “ମାସୁଆରି” ଗଛ 
ଚରିତ୍ର ଅନୀତା ତାର ଏହି ତିକ୍ତ ଅନୁଭୂତିକୁ ନେଇ କହିଛି “ ପ୍ରଥମେ ଘରଯୋଗିଆ 
ହେବା ଅରକ ମୁଁ ତ ମୂର୍ଛା ଚାଲିଗଲି । ମୋ ପେଟ ଭିତରେ କୋଉଠି କଟିକାଟି ଯାଇଛି 
ବୋଲି ଧରିନେଇଥୁଲି, ବଞ୍ଚିବିନି ଭାବି ଡରିଯାଇଥଲି। ମତେ ନେଇ ଡାକ୍ତର ପାଖକୁ 
ଯିବାକୁ ବୋଉ ସାଙ୍ଗରେ ଲଗେଇଲି। ସେ ମୁରୁକି ହସିଦେଲା। ମାଲପା, ହଳଦୀ, 
ବନମାଟି, ଗୋବର ମାରି ମତେ ଗାଧୋଇ ପଡ଼ିବାକୁ କହିଲା। ଖଣ୍ଡିଆରେ ପାଣି 
ବାଜିଲେ ପୋଡ଼ିବ ବୋଲି ଗାଧୋଇବାକୁ ମନା କଲି। ସେ ମତେ ଚୂପ୍‌ ହେବାକୁ 
କହି ଆମ ବାଡ଼ିପଟିଆ ଘରେ ପୂରେଇ ଦେଲା | ସେଥୁରେ ପୁଣି ତା'ର ତାଗିଦ୍‌ ମୁଣ୍ଡ 
କୁଣ୍ଡେଇବୁନି, ୟାକୁ ଖାଇବୁନି, ତାକୁ ଛୁଇଁବୁନି। ମତେ ବନ୍ଦୀଶାଳା ପରି ମନେ 
ହେଉଥିଲା | ସାତଦିନ ପରେ ମତେ ବନ୍ଦାପନା କରି ବାହାର କଲେ । ଭୋଜିଭାତ 
ହୋଇଥୁଲା।” 


ରତୁମତୀ ନାରୀ କାହାରିକୁ ଛୁଇଁବା ମନା; ଏପରିକି ନିଜ ସନ୍ତାନକୁ ଧରିଲେ 
ତା'ର କ୍ଷତିସାଧନ ହେବ ବୋଲି କେତେକ ସ୍ଥାନରେ ଲୋକବିଶ୍ଵାସ ଅଛି | ମାସୁଆରି 
ଗଛରେ ରତୁମତୀ ଅନୀତା ନିଜ କୋଡ଼ଛୁଆକୁ ଛୁଇବାରୁ ତା' ଦେହ ଖରାପ ହୋଇଛି 
ବୋଲି ଧାରଣା ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି । ଏମିତିକି ଅସୁସ୍ଥ ଛୋଟ ଛୁଆଟି ମା'ଠାରୁ ଦୂରେଇ 
ରହି ଶେଷରେ ଚିରଦିନ ଲାଗି ଆଖୁ ବୁଜିବା ରକ୍ଷଣଶୀଳତାର ନିଷ୍କୁର ପରମ୍ପରାକୁ 
ସୂଚେଇ ଦିଏ । 

* ପାପୋଛ ”' ଗଳରେ ନାରୀ ନିର୍ଯାତନାର ସ୍ବର ଆହୁରି ବେଦନାଦାୟକ | ନାରୀ 
ଚରିତ୍ର ଚମ୍ପାର ପାଠ ପଢ଼ାକୁ ବିରୋଧ କରାଯାଇଛି। ବାବାଙ୍କ ହୁକୁମ୍‌ ଆଶ୍ରୀରେ ନ 
ରହି ଡାକ୍ତରୀ ଜଷଧ ଖାଇବା ଦ୍ଵାରା ଚମ୍ପାର ଝିଅ ଜନ୍ମ ହୋଇଛି ବୋଲି ଶାଶୁଠାରୁ ସେ 
ଗଞ୍ଜଣା ଶୁଣିଛି। ଗାଳିକଙ୍କ ଭାଷାରେ¬ “ ମାଇକିନିଆ ଟୋକି ଖଶ୍ଚିକର କ'ଣ କମି 
ଗଇଉଁ| ମୁଁ ତାକୁ ବାର ବାର କହୁଛି, ବଟଗୋସେଇଁ ହୁକୁମ୍‌ ଆଶରାରେ ରହ | ମୋ 
କଥା କ'ଣ ଶୁଣିଲା। ଡାକତର ଘଇତା ପାଖକୁ ଦଉଡ଼ିଲା। ମାଛ, ମାଉଁସ ଗିଳିଲା, 
ଝିଅ ହେବନି କଣ ପୁଅ ହେବ | ତାଳଗଛ ପରିକା ମାଇପିଟା ଦେଖୁଲାବେଳକୁ ଛୁଆ 


ବେଇଚି ମୂଷା ଛୁଆପରି ବକଟେନାକରୁ।|” ଯକ୍ଷ୍ମାରୋଗରେ ତା! ସ୍ଵାମୀ ମରିଥୂଲେ ଵି 
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ସେଥୁପାଇଁ ସେ ଅପବାଦ ମୁଣ୍ଡାଇ ଶାଶୂଘରୁ ତଡ଼ା ଖାଇଛି | ପରବର୍ଭୀ କାଳରେ ଗିରି 
କରି କର୍ମସ୍ଥଳୀରେ ସହକର୍ମୀଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଯୌନ ଶୋଷଣର ଶିକାର ହୋଇଛି |! କଲେଜ 
ପଢୁଆ ଚମ୍ପାର ଝିଅ ବି ଧର୍ଷିତ ହୋଇଛି । ସମାଜର ପ୍ରତି ସ୍ତରରେ ନାରୀ କିପରି 
ନିର୍ଯାତିତ ହେଉଛି ତାହା ଏହି ଗଳ୍ପରେ ବର୍ଣ୍ଣିତ | ପୁନଶ୍ଚ ଏତେ ଯନ୍ତ୍ରଣା ମଧ୍ୟରେ ନାରୀ 
ପୁଣି ସଦର୍ପେ ମୁଣ୍ଡଟେକି ଠିଆ ହେବାର କଥା ବି କୁହାଯାଉଛି। ଗାଳିକ ପଣ୍ଡାଙ୍କ 
ଗଛରେ ନାରୀ ମନର ସୂକ୍ଷ୍ମ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରାଯିବା ସହ ତାର ନିର୍ଯାତନା, 
ସ୍ବାବଲମ୍ବନଶୀଳତାକୁ ଦର୍ଶାଇ ଦିଆଯାଇଛି । ସାମାଜିକ, ରାଜନୈତିକ ଓ ଯୌନ 
ଜୀବନରେ ନାରୀ ସ୍ଵାଧୀନତା ପ୍ରସଙ୍ଗ ବି ଉତ୍ଥାପିତ ହୋଇଛି | ମାତ୍ର ସ୍ଵାଧୀନତାର 
ଲକ୍ଷ୍ମଣରେଖା ଅତିକ୍ରମ କରିବା ଅର୍ଥାତ୍‌ ସ୍ବେଚଛାଗାରିତା ଯୋଗୁଁ ନାରୀ ଅଶେଷ ଦୁଃଖଯନ୍ତ୍ରଣା 
ଏପରିକି ମୂତ୍ୟୁକୁ ବରଣ କରିବା କଥାକୁ ଗାଳିକ ତାଙ୍କ ସୃଷ୍ଟିରେ ବ୍ୟଞ୍ଜିତ କରିଛନ୍ତି। 
ଜଗଦୀଶ ମହାନ୍ତି, ହୃଷିକେଶ ପଣ୍ଡା, ଗୌରହରି ଦାସ, ବିଷ୍ଣୁ ସାହୁ, ପ୍ରକାଶ 
ପରିଡ଼ା, ଭୀମ ପୃଷ୍ଷି ପ୍ରମୁଖ ଗାଛିକ ନାରୀର ଅନ୍ତର୍ବେଦନା ଓ ତା'ର ସମସ୍ୟାକୁ ନାନା 
ରୂପେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି । ଏସବୁ ଗାଳିକଙ୍କ ନାରୀ ଚରିତ୍ରମାନେ ନିଜର ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାର 
ଅଭାବବୋଧକୁ ଦର୍ଶାଇବାରେ କୁଣ୍ଠିତ ହୋଇନାହାନ୍ତି । ନାରୀ କେତେବେଳେ ସହିଷୁ 
ହୋଇଛି ତ ପୁଣି ବା କେତେବେଳେ ବିପୁଲବିଣୀ ସାଜିଛି। ବିଭିନ୍ନ ବୟସର ନାରୀଙ୍କ 
ମନୋଭାବକୁ ଗାଳିକମାନେ ନିଛକଭାବେ ରୂପାୟିତ କରିଛନ୍ତି । ପୁନଶ୍ଚ ସୁସ୍ମିତା ବାଗ୍ଚୀ, 
ପାରମିତା ଶତପଥୀ, ମମତାମୟୀ ରୈଧୁରୀ ପ୍ରମୁଖ ଗାଛିକାମାନେ ନାରୀର ମନସ୍ତତ୍ତ୍ୃକୁ 
ପ୍ରାଞ୍ଜଳ ଭାବେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି । ଅନ୍ୟାୟ ବିରୋଧରେ ନାରୀକୁ ସ୍ବର ଉତ୍ତୋଳନ 
ପାଇଁ ଅନୁପ୍ରାଣିତ କରିଛନ୍ତି । ସାମାଜିକ, ରାଜନୈତିକ, ଆର୍ଥନୀତିକ ଆଦି କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ନାରୀକୁ ସ୍ଵବାବଲମ୍ବନଶୀଳ କରିବା ଦିଗରେ ଏମାନଙ୍କ ପ୍ରୟାସ ବେଶ୍‌ ପ୍ରଶଂସନୀୟ | 
ନାରୀ ପ୍ରତି ଯେଉଁ ଅବହେଳା ଦେଖାଦେଇଛି ତାହାର ଦୂରୀକରଣ ନିମନ୍ତେ 
ନାରୀବାଦର ସୂଷ୍ଟି। ପା୍ଟାତ୍ୟରେ ବିଭିନ୍ନ ସମୟରେ ନାନା ଚିନ୍ତାଚେତନାକୁ ନେଇ 
ନାରୀବାଦର ଯେଉଁ ପର୍ଯ୍ୟାୟ ସବୁ ଦେଖାଦେଇଛି ଭାରତରେ ସେସବୁର ପ୍ରଭାବ 
ବିଶେଷ ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏନାହିଁ। କାରଣ ଭାରତୀୟ ପରିବାର ଓ ସମାଜ ପା୍ଭାତ୍ୟ 
ରାଷ୍ଟ୍ରର ପାରିବାରିକ ଓ ସାମାଜିକ ଅବସ୍ଥାଠାରୁ ଭିନ୍ନ ଭାରତୀୟ ନାରୀବାଦୀମାନେ 
ନାରୀମାନଙ୍କ ପାଇଁ ମୁହଁ ଖୋଲିଲେ ବି ସେମାନଙ୍କ ସ୍ବର ଏତେମାତ୍ରାରେ ଶାଣିତ 
ନୁହେଁ | ଲେଖକ ଯେଉଁ ସମୟର ସମାଜରେ ବାସ କରେ ତାହାର ଘନଘଟା, ଦୃଶ୍ୟପଟ୍ଗ 
ହିଁ ତାଙ୍କୁ ଆନ୍ଦୋଳିତ କରେ ଏବଂ ସେସବୁକୁ ସେ ତାଙ୍କର ସୃଷ୍ଟିରେ ସ୍ଥାନ ଦିଅନ୍ତି । 
ଓଡ଼ିଆ ଗଳ୍ସ୍ରଷ୍ଟାମାନଙ୍କ ଲେଖନୀରେ ନାରୀର ଯେଉଁ କଥା କୁହାଯାଇଛି ସେମାନଙ୍କ 
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ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦଗଳଚ ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍୍ୟ ୬୭ 


ସମୟାନୁସାରୀ ସେସବୁ ପରିକଳିତ | ଫକୀରମୋହନ, ଗୋଦାବରୀଶଙ୍କ ଲେଖନୀରେ 
ସମାଜକୈନ୍ଦିକ ନାରୀ ସ୍ଥାନ ପାଇଥିବାବେଳେ ପରବର୍ଭୀ କାଳର ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଲେଖନୀରେ 
ନାରୀର ଆମ୍ମକୈନ୍ଦ୍ରିକ ସୁଖଦୁଃଖ, ଅନୁଭୂତି ପ୍ରକାଶ ପାଇଛି । ନାରୀବାଦ ବିଭିନ୍ନ ପର୍ଯ୍ୟାୟ 
ଦେଇ ଗତି କରି ଏକ ବ୍ଯାପକ ଓ ଉଦାର ଅର୍ଥରେ କେବଳ ଅତ୍ୟାଗରିତ ନାରୀ 
ନୁହେଁ, ନିଷ୍ଠେଷିତ ମଣିଷକୁ ସସମ୍ମାନ ସହ ଜୀବନଧାରଣ ପାଇଁ ଅନୁପ୍ରାଣିତ କରିଛି। 


ସ୍ବାଧୀନତାର ମାନେ ନୁହେଁ ସ୍ବେଚାଗାରିତା | ସ୍ବାଧୀନତା ମୁକ୍ତଭାବେ ଜୀବନଯାପନ 
କରିବାକୁ ପ୍ରେରଣା ଦିଏ, ଯେପରିକି ଅନ୍ୟର କ୍ଷତି ସାଧନ ନ ହୁଏ | ନାରୀବାଦ ନାରୀ 
ସ୍ବାଧୀନତାକୁ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦିଏ, ହେଲେ ପୁରୁଷର ଅଧୁକାରକୁ କ୍ଷୁଣ୍ଡ କରେ ନାହିଁ । ନାରୀକୁ 
ପୁରୁଷ ସହ ସମତାଳରେ ପାଦ ପକାଇବାକୁ ସଚେତନ କରେ | ସମାଜର ବିକାଶରେ 
ଏହା ସନ୍ୁଳନ ଆଣିବାରେ ସହାୟକ ହୁଏ । ନାରୀବାଦ ମାନବିକତାର ବିକାଶ ଓ ସୂସ୍ଥ 
ସମାଜ ଗଠନର ବାର୍ଭା ଦିଏ | ମାତ୍ର କିଛି ଓଡ଼ିଆ ଲେଖକ ନାରୀବାଦର ଦ୍ବାହି ଦେଇ 
ପାଷ୍ଚାତ୍ୟ ଚିନ୍ତାଦର୍ଶ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଅନୁଭବ ଓ ଚେତନାକୁ ପାଠକ 
ଉପରେ ଲଦି ଦେଉଛନ୍ତି । ନାରୀ ହେଉ ବା ପୁରୁଷ ସମସ୍ତେ ମନୁଷ୍ୟ | ମନୁଷ୍ୟ ଓ ପଶୁର 
କ୍ଷୁଧା, ତୃଷ୍ଣା ଯୌନାକାଂକ୍ଷାା କ୍ରୋଧ, ଲୋଭ ଆଦି ପ୍ରବୃଭି ମଧ୍ଯରେ କିଛି ଫରକ୍‌ 
ନାହିଁ। ମାତ୍ର ବିଗାର, ବିବେକ ଯୋଗୁଁ ମଣିଷ ପଶୁଠାରୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଭାବେ ବିବେଚିତ 
ହୁଏ । କେତେକ ଲେଖକ ନାରୀର ଯୌନଚେତନାଜନିତ ମନୋଭାବକୁ ବ୍ୟକ୍ତ 
କଲାବେଳେ ବାସ୍ତବତା ନାଁରେ ନଗ୍ନ ସତ୍ୟକୁ ଉନ୍ମୋଚନ କରୁଛନ୍ତି । ପୁରୁଷ ଓ ନାରୀ 
ଯୌନ ଜୀବନର ଅନ୍ତଃରୂପ ବର୍ଣ୍ଣନା ସମୟରେ ଲକ୍ଷ୍ମଣରେଖା ଟପିଯିବା ଦ୍ଵାରା ସମାଜର 
କେତେ ଲାଭ ବା କ୍ଷତି ହେଉଛି ତା'ର ବିଶ୍ଲେଷଣ କରିବା ନିହାତି ଆବଶ୍ୟକ | ଲେଖକ 
ସତ୍ୟର ଉଦ୍‌ଘାଟନ କରିବା ସଙ୍ଗେ ଏହାକୁ ଏପରି ଗଛ ରୂପ ଦେବା ଦରକାର ଯାହା 
ସମାଜର ଅହିତ ସାଧନ ନ କରେ | ପୁନଶ୍ଚ ଲେଖକ ବିଗାର କରିବା ଉଚିତ ଯେ ସେ 
ଯେଉଁ ସମାଜପାଇଁ ଲେଖୁଛି, ତାହା ସେଠାକାର ଜନମାନସ ପାଇଁ କେତେଦୂର ଗ୍ରହଣୀୟ | 
ଆଧୁନିକ କାଳର ଓଡ଼ିଆ ଗଳ ସ୍ରଷ୍ଟା ନାରୀ ମନର ଅବ୍ୟକ୍ତ ଯନ୍ତ୍ରଣାକୁ ନିଃସଙ୍କୋଚରେ 
ବ୍ୟକ୍ତ କରି ତା'ର ଅଧବକାର ସଂପର୍କରେ ଆଲୋକପାତ କରିଛନ୍ତି | କର୍ଭବ୍ୟ ବ୍ୟତିରେକେ 
ଅଧୁକାର ଜାହିର୍‌ କରିବା ମାନବିକତାର ପରିପନ୍ଛୀ! କେତେକ ଓଡ଼ିଆ ଗଳ ସ୍ରଷ୍ଟା ନାରୀର 
ଉଚିତ କର୍ଭବ୍ୟ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ସୂଚେଇ ଦେଇ ଭାରତୀୟ ମହିଳାଙ୍କ ମହତ୍ଗୁଣକୁ ପ୍ରକାଶ 
କରିଛନ୍ତି । ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗଳ୍ପରେ ନାରୀବାଦ ବିଦ୍ରୋହର ରୂପ ନ ନେଇ ବରଂ ବୁଝାମଣାରେ 


ସମାହିତ ହୋଇଛି | 
୮ ] 
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୩ 
ଦଳିତ ଓ ସ୍ଵାଧୀନତା ପୂର୍ବବର୍ଭୀ ଓଡ଼ିଆ ଗାଢ୍ରିକ 


ଉନବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀରେ କ୍ଷୁଦ୍ରଗନ ପାତ୍ଚାତ୍ଯ ରାଷ୍ଟ୍ରରେ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥଲେ ବି 
ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟରେ ଏହି ଶତାବ୍ଦୀର ଅନ୍ତିମ ଭାଗରେ ଆମ୍ମପ୍ରକାଶ କରିଛି। ଜୀବନର 
ଖଣ୍ଡିତାଂଶ ବା ବିଶେଷ ମୁହୂର୍ଭକୁ ନେଇ କ୍ଷୁଦ୍ରଗନ ରଚିତ ହେଉଥିବାରୁ ଏହାର ପରିସର 
ଅତି ସୀମିତ। ଜଗତ ଓ ଜୀବନର ବ୍ଯାପକ କଥା ଏହାର କ୍ଷୁଦ୍ର ପରିଧ୍ବ ମଧ୍ଯରେ 
ସଂକ୍ଷେପରେ କୁହାଯାଏ | ମନୁଷ୍ୟ ସଭ୍ୟତାର ଆରମ୍ଭରୁ ଆଜି ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବିଭିନ୍ନ ସ୍ତରରେ 
ଦୁର୍ବଳ ଉପରେ ସବଳ ଅତ୍ୟାଗାର କରିବାର ଦେଖୁବାକୁ ମିଳୁଛି। ଜାତି, ଧର୍ମ, ବର୍ଣ, 
ଲିଙ୍ଗ ଆଦି ନିର୍ବିଗ୍‌ରରେ ଅତ୍ୟାଚାରିତ ମନୁଷ୍ୟ ଦଳିତ ଭାବେ ପରିଚିତ ସାଞ୍ପତିକ 
କାଳରେ ଭାରତୀୟ ଦଳିତ ଜନତା ଓ ସେମାନଙ୍କୁ ନେଇ ରଚିତ ସାହିତ୍ୟ ଏ ଦେଶରେ 
ବହୁଚର୍ଚ୍ଚିତ | ଉତ୍ପୀଡ଼ିତଙ୍କ ସୁଖଦୁଃଖ କଥା ଶୁଣେଇବାରେ ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗ୍ତ କେବେ 
କୁଣ୍ଣିତ ହୋଇନାହିଁ। ଏ ବିଷୟରେ ଆଲୋକପାତ କରିବା ପୂର୍ବରୁ ଦଳିତ ସ୍ଵରୂପ 
ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ସମ୍ୟକ ଆଲୋଚନା ପ୍ରସଙ୍ଗୋଚିତ | 
ଦଳିତ 

ସମ୍ପତି ମରାଠୀ, ହିନ୍ଦୀ, ଗୁଜୁରାଟୀ, ଓଡ଼ିଆ, ବଙ୍ଗଳା ପ୍ରଭୃତି ଆଧୁନିକ ଭାରତୀୟ 
ଭାଷାରେ ଦଳିତ ଶବ୍ଦର ବ୍ୟାପକ ପ୍ରୟୋଗ ପରିଦୃଷ୍ଟ ହୁଏ । କେତେକଙ୍କ ମତରେ 
ପ୍ରାଚୀନ ସଂସ୍କୃତ ' ଦଲ୍‌'ରୁ ଓ ଆଉ କେହି ମରାଠୀ “ ଦଲନ୍‌' ଶବ୍ଦରୁ ଦଳିତ ଶବ୍ଦ ସୃଷ୍ଟ 
ବୋଲି ମତ ପୋଷଣ କରନ୍ତି | ଉଭୟ ଭାଷାରେ ମୂଳ ଶବ୍ଦ ଦ୍ବୟ  ଅତ୍ୟାଗାରିତ” ଅର୍ଥକୁ 
ସୂଚାଏ | ଭାରତରେ ଜାତିପ୍ରଥା ସାମାଜିକ ବିଭେଦର ବଡ଼ କାରଣ ରୂପେ ଉଭା ହୋଇଛି। 
ନୀଚଜାତିର ଲୋକେ ସମାଜର ବିଭିନ୍ନ ସ୍ତରରେ ଉଚ୍ଚଜାତିଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଅବହେଳିତ 
ହେଉଛନ୍ତି। ଏପରିକି ଅତୀତରେ ଅସ୍ୃଶ୍ଯମାନେ ଶିକ୍ଷା, ସ୍ବାସ୍ଥ୍ୟ ଭଳି ଅତ୍ୟାବଶ୍ୟକ 
ସୁବିଧା ନ ପାଇ ଦୟନୀୟ ଜୀବନଯାପନ କରୁଥଲେ। ମହାତ୍ମା ଜ୍ୟୋତିବା ଫୁଲେ 
( ୧୮ ୨୭-୧୮୯ ୦) ବ୍ରାହ୍ମଣମାନଙ୍କ ବିରୋଧରେ ନୀଚଜାତିର ଲୋକଙ୍କୁ ଏକତ୍ରିତ 
କରି ଦଳିତ ସ୍ଵାଧୀନତା ଆନ୍ଦୋଳନ ଏବଂ ଅସ୍ପଶ୍ୟ ଲୋକଙ୍କ ନିମନ୍ତେ ମହାରାଷ୍ଟ୍ରର 
ପୁନେଠାରେ ବିଦ୍ୟାଳୟ ସ୍ଥାପନ କରିଥଲେ | ୧୮୭୩ ମସିହାରେ ସେ ˆ“ ସତ୍ୟ ଶୋଧକ 
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ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗନ ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍୍ୟ ୬୯ 


ସମାଜ” ଗଢ଼ିବା ଏବଂ “ ଗୁଲାମଗିରି” ନାମକ ପୁସ୍ତକ ରଚନା କରି ଦଳିତବର୍ଗଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ସଚେତନତା ଆଣିବାରେ ପ୍ରୟାସ କରିଥଲେ | ସେହିପରି ଡକ୍ଟର ଭୀମ ରାଓ 
ରାମଜୀ ଆମ୍ବେଦକର ( ୧୮୯ ୧- ୧୯୫୬) ଦଳିତମାନଙ୍କୁ କଷଣ, ପେଷଣରୁ ରକ୍ଷା 
କରବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ସେମାନଙ୍କ ଶିକ୍ଷା ଓ ଏକତା ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଥଲେ। 
ଦଳିତମାନଙ୍କ ପାଇଁ ତାଙ୍କ ସ୍ମୋଗୀନ ଥିଲା “Be Educated and be United.” 
୧୯୭ ୨ ମସିହା ମଇ ୨୯ ତାରିଖରେ ନାମଦେଓ ଧସଲ, ରାଜା ଧଲେ, ଅର୍ଜୁନ 
ଡଙ୍ଗଲେ, ଜେ.ଭି. ପାୱର ତତ୍କାଳୀନ ବମ୍ବେରେ “ ଦଳିତ ପାନ୍ସର ପାର୍ଟି” ଗଠନ 
କରିଥିଲେ । ୧୯୬୬ ମସିହାରେ ଆମେରିକାରେ ବାସ କରୁଥିବା ଆଫ୍ରିକାର କଳାବର୍ଣ୍ଣର 
ନିଗ୍ରୋମାନଙ୍କୁ ଶ୍ଵେତାଙ୍ଗମାନଙ୍କ ଅତ୍ଯାଗ୍ାରରୁ ରକ୍ଷା କରି ସେମାନଙ୍କୁ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ପରିଚୟ 
ଦେବା ନିମିତ୍ତ ଏଚ୍‌. ପି.ନିଉଟନ ଏବଂ ବବି ସିଲେ କାଲିଫର୍ଣ୍ିଆର ଓକ୍‌ଲାଶ୍ଟରେ ବ୍ଲାକ୍‌ 
ପାନ୍ସର ପାର୍ଟି ଗଢ଼ିଥିଲେ। ଏମାନଙ୍କ ଲୋକପ୍ରିୟ ସ୍ଲୋଗୀନ ଥଲା “Black is 
Beautiful” | ବ୍ଲାକ୍‌ ପାନ୍ଧରର ପ୍ରଭାବ ଦଳିତ ପାନ୍ସର ଉପରେ ଅନୁଭୂତ ହୋଇଥୁଲା। 
ନିଗ୍ରୋ ପରିବର୍ଭେ ବ୍ଲାକ ଶବ୍ଦର ପ୍ରୟୋଗ ଭଳି ଅସ୍ପଶ୍ୟ ବା ହରିଜନ ବଦଳରେ ଦଳିତର 
ବ୍ୟବହାର ହୋଇଥୁବା ଜଣାଯାଏ | ଦଳିତ ପାନ୍ସର ଇସ୍ତାହାରରେ କୁହାଯାଇଛି- “Who 
are Dalits ? All scheduled castes and scheduled Tribes, Neo- 
Buddhists, labourers, landless and destitute peasants, women and 
all those who have been exploited politically and economically and 
inthe name of religion are Dalits.” (Dalit Literature : Contents, Trends 
and Concerns, Pg.5) 

ଅନୁସୂଚିତ ଜାତି, ଜନଜାତି, ନବ ବୌଦ୍ଧ, ଶ୍ରମିକ, ଭୂମିହୀନ, ଦରିଦ୍ର କୃଷକ, 
ମହିଳା ଆଦି ଯେଉଁମାନେ ରାଜନୀତି, ଅର୍ଥନୀତି, ଧର୍ମ ନାମରେ ଲାଞ୍ଚତ ସେମାନେ 
ସମସ୍ତେ ଦଳିତ। କୌଣସି ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଜାତି ମଧ୍ୟରେ ଦଳିତ ଆବଦ୍ଧ ନୁହେଁ ସାମାଜିକ, 
ଆର୍ଥନୀତିକ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଶୋଷିତ ବ୍ୟକ୍ତି ଦଳିତ ଭାବେ ପରିଚିତ |  ଅସ୍ମିତାଦର୍ଶ' ପତ୍ରିକାର 
ସମ୍ପାଦକ ପ୍ରଫେସର ଗଙ୍ଗାଧର ପନ୍ତୱାନେ କହନ୍ତିଓ “To me Dalit is not a 


caste. He is a man exploited by the social and economic traditions 
of the country.” (Dalit Literature Contents, Trends and Concerns, 


Pg.66) 

କେବଳ ସାମାଜିକ, ଆର୍ଥନୀତିକ କାରଣରୁ ନୁହେଁ ବିଭିନ୍ନ ଦିଗରୁ ମନୁଷ୍ଯ 
ନିର୍ଯାତିତ ହେଉଛି । ଦଳିତ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ସମସ୍ୟା, ଦୁଃଖ, ଯନ୍ଣା, କ୍ଷୋଭ ଆଦିକୁ ନେଇ 
ସମୟର ତାଡ଼ନାରେ ଲେଖକଙ୍କ ଲେଖନୀ ଚଳଚଞ୍ଚଳ ହୋଇଛି | 
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୭୦ ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗଛ-ସ୍ତଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ର୍ଯ 


ଦଳିତ ସାହିତ୍ୟ 


୧୯୫୦ ମସିହା ପରବର୍ଭୀ ସମୟରେ ବିଶ୍ଵ ପଟଭୂମିରେ ପ୍ରକାଶ ପାଇଥିବା 
ନୂତନ ସାହିତ୍ୟ ମଧ୍ଧରେ ଦଳିତ ସାହିତ୍ୟ ଅନ୍ୟତମ | ଭାରତର ଦଳିତ ସମସ୍ୟାକୁ 
କେନ୍ଦ୍ରକରି ଏହା ରଚିତ ହୋଇଥଲେ ମଧ୍ଯ ଏଥିରେ ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵର ନିର୍ଯାତିତ ମାନବର 
ସ୍ଵରୂପ ବ୍ୟଞ୍ଜିତ ହୋଇଥାଏ । ଉତ୍ତର ଆଧୁନିକତା ଓ ଉତ୍ତର ଉପନିବେଶବାଦ ପ୍ରଷ୍ଠଭୂମିରେ 
ଏହା ପରିପୁଷ୍ଟଠହୋଇ ଆଞ୍ଚଳିକ ଓ ବୈଷ୍ପିକ ସାହିତ୍ୟ ଭାବେ ବିବେଚିତ ହେଉଛି। 
୧୯୫୮ ମସିହାରେ ବମ୍ବେରେ ଅନୁଷ୍ଠିତ ଦଳିତ ସମ୍ମିଳନୀରେ ପ୍ରଥମେ “ଦଳିତ 
ସାହିତ୍ୟ ଉପରେ ଆଲୋଚନା ହୋଇଥଲା। ୧୯୬୦ ମସିହା ମଧ୍ଯରେ ବାବୁରାଓ 
ବଗୁଲ୍‌, ବନ୍ଧୁମାଧବ, ଶଙ୍କର ରାଓ ଖରାତ ପ୍ରମୁଖ ମରାଠୀ ଭାଷାରେ ପ୍ରଥମେ ଦଳିତ 
ସାହିତ୍ୟ ରଚନା ପ୍ରତି ମନୋନିବେଶ କରିଥଲେ | ପରବର୍ଭୀ ସମୟରେ ହିନ୍ଦୀ, ପଞ୍ଜାବୀ, 
ତାମିଲ୍‌, ତେଲ୍‌ଗୁ, କନ୍ଧଡ଼ ପ୍ରଭୃତି ଭାରତୀୟ ଭାଷାରେ ଦଳିତ ସାହିତ୍ଯ ରଚିତ 
ହୋଇଥଲା! ନାମଦେଓ ଧସଲ, ଦୟା ପାୱାର, ନାରାୟଣ ସର୍ଭେ, ଯୋଶେଫ୍‌ 
ମାକ୍‌ୱାନ, ଅରୁଣ ଡଙ୍ଗଲ, ଶରନ କୁମାର ଲିତ୍ବାଲେ ଆଦି ସାହିତ୍ୟିକମାନେ ବିଂଶ 
ଶତାବ୍ଦୀର ଷାଠିଏ, ସତୁରି ଦଶକବେଳକୁ ଦଳିତ ସାହିତ୍ଯକୁ ବେଶ୍‌ ପରିଚିତି 
ଦେଇଥଲେ। ଦଳିତ ସାହିତ୍ୟ ଉଚ୍ଚଜାତିର ଅନ୍ୟାୟ, ଅନୀତି, କପଟାରରକୁ ଦୃଢ଼ 
ବିରୋଧ କରେ। ଆଲୋଚକ ଡକ୍ଟର ଭାର୍ତିଙ୍କ ମତରେ “The aim of Dalit 
Literature is to protest against the established system which is 
based on injustice and expose the evil and hypocrisy of the higher 
castes.” 

ଦଳିତ ସାହିତ୍ୟ ଅତ୍ୟାରରୀ ପ୍ରତି ପ୍ରତିଶୋଧପରାୟଣ କି ଘୂଣାଭାବ ପ୍ରଦର୍ଶନ 
କରେନାହିଁ, ଏହା ମନୁଷ୍ୟର ମୁକ୍ତି ଓ ମହାନତାକୁ ପ୍ରୋତ୍ସାହିତ କରେ | ଏ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ 
ଗାଳିକ ବାବୁରାଓ ବଗୁଲ କହନ୍ତି “Dalit Literature is not a Literature of 
Vengeance. Dalit Sahitya is not a literature which spreads hatred. 
Dalit Sahitya first promotes man’s greatness and man’s freedom 
and for that reason it is historic necessity.” 

ଦଳିତ ସାହିତ୍ୟକୁ କେବଳ ସାହିତ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ବିରରର କରିବା ଠିକ୍‌ ନୁହେଁ, ଏହା 
ସାମାଜିକ ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ ଆନ୍ଦୋଳନ ସହ ଜଡ଼ିତ! କାରଣ ଦଳିତ ସମାଜ ଦୀର୍ଘବର୍ଷ 
ଧରି ଜ୍ଞାନରୁ ବଞ୍ଚିତ ହୋଇ ଅଜ୍ଞତାର ଅନ୍ଧକାରରେ ବୁଡ଼ି ରହିଥିଲା! ଦଳିତମାନଙ୍କ 
ଅଭିଳାଷକୁ ଦଳିତ ସାହିତ୍ୟ ତା ମଧ୍ୟରେ ରୂପାୟିତ କରେ | ଏ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ଓମ୍‌ ପ୍ରକାଶ 
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ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗବ-ସ୍ଵଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ର୍ୟ ୭ ୧ 


ବାଲ୍ପିକୀଙ୍କ ମତ ହେଲା Dalit literary movement is not just a literary 
movement. It is also like a cultural and social movement. Dalit 
society has been imprisoned for a thousand years in the dark mist 
of ignorance, deprived from knowledge. Dalit literature is the 
portrayal of the wishes and aspirations of these oppressed and 
tormented Dalits.” 

ଦଳିତମାନଙ୍କ ଅନ୍ତର ବେଦନା, ଆଶା, ଆକାଂକ୍ଷାକୁ ଜଣେ ଦଳିତ ଭଲ ଭାବେ 
ବୁଝିପାରେ | ସେଥୁପାଇଁ କେତେକ କହନ୍ତି, ଦଳିତ ସାହିତ୍ୟର ସ୍ରଷ୍ଟା ଦଳିତ ହେବା 
ଦରକାର | ମାତ୍ର, ଦଳିତମାନଙ୍କ ଅନ୍ତଃ ଓ ବାହ୍ୟ ରୂପକୁ ଦଳିତ ବା ଅଣଦଳିତ ଯିଏ 
ଠିକ୍‌ ଭାବେ ସାହିତ୍ୟରେ ରୂପ ଦେଇପାରେ ତାହା ହିଁ ସଫଳ ଦଳିତ ସାହିତ୍ୟର ମର୍ଯ୍ୟାଦା 
ଲାଭକରେ | 
ସ୍ବାଧୀନତା ପୂର୍ବବର୍ଭୀ ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗ୍ପରେ ଦଳିତର ସ୍ଵରୂପ 

ଆଧୁନିକ ସମୟରେ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥୁବା ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗଳ୍ପ ବାସ୍ତବ ଜୀବନାଶ୍ରୟୀ 
ହୋଇଥିବାରୁ ସାଧାରଣ ଲୋକଙ୍କ ସ୍ଵର ଏଥରେ ପ୍ରତିଧ୍ବନିତ ହେବା ସ୍ଵାଭାବିକ । 
ସାମାଜିକ ବିଧଵବ୍ୟବସ୍ଥା, ସଂସ୍କୃତି, ଧର୍ମ, ଅର୍ଥନୀତି ଓ ଜାତି, ବୃଭି, ଲିଙ୍ଗ ଆଦି ଭେଦରେ 
ମନୁଷ୍ୟ ମଧ୍ୟରେ ଉଚ୍ଟଟ ନୀଚର ବିଭାଗୀକରଣ ହୋଇଛି । ମନୁଷ୍ଯ ମନୁଷ୍ୟ ମଧ୍ଯରେ 
ଏହି ବିଭେଦ ଅନ୍ୟାୟ, ଅତ୍ୟାରାର, ଦୁଃଖ, ଶୋକର କାରଣ ହୋଇଛି | ଅତ୍ୟାଗାରିତର 
ସ୍ଵର କେତେକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ନିରବି ଯାଇଛି ତ ପୁଣି କେଉଁଠି ଚେଇଁ ଉଠିଛି | ସାହିତ୍ୟରେ 
ଦଳିତ ଭାବନା ଶୋଷିତ ମଧ୍ଯରେ ସାହସ ସଞ୍ଚାର କରିଛି, ସେ ତା'ର ହକ୍‌ ପାଇଁ 
ଶୋଷକକୁ ଦୃଢ଼ ଜବାବ ଦେଇଛି । ବିଭିନ୍ନ ଦିଗ ଓ ବାଗରେ ନିଷ୍ଠେଷିତ ହେଉଥୁବା 
ମାନବର ଚିତ୍ର ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗଛ୍ପରେ ପ୍ରତିଫଳିତ ହୋଇଛି | ବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀର ମଧ୍ଯଭାଗରୁ 
ଦଳିତ ସାହିତ୍ୟ ପରିଚିତି ଲାଭ କରିଥିଲେ ମଧ୍ଯ ବହୁ ପୂର୍ବରୁ ଭାରତୀୟ ତଥା ଓଡ଼ିଆ 
ସାହିତ୍ୟରେ ଏହାର ସ୍ଵରୂପ ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ | ସ୍ଵାଧୀନତା ପୂର୍ବବର୍ଭୀ କେତେକ ବିଶିଷ୍ଟ 


ଓଡ଼ିଆ ଗାଳିକଙ୍କ ସୃଷ୍ଟିରେ ଦଳିତ ବା ନିର୍ଯାତିତଙ୍କ କଥାକୁ ଏଠାରେ ଆଲୋଚନା 
ପରିସରଭୁକ୍ତ କରାଯାଇଛି । 
ଫକୀର ମୋହନ ସେନାପତି 

ଉନବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀରେ ଓଡ଼ିଶାରେ ଆଧୁନିକ ଶିକ୍ଷା ନିମିତ୍ତ ଅଛ କେତୋଟି 
ଶିକ୍ଷାନୁଷ୍ଠାନ ଖୋଲା ଯାଇଥିଲେ ମଧ୍ଯ ନାରୀଶିକ୍ଷାକୁ ତତ୍‌କାଳୀନ ସମାଜ ପୂଣ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟିରେ 


ଦେଖୁଥିଲା! ନାରୀମାନେ ପାଠ ପଢ଼ିଲେ ପୁରୁଷମାନଙ୍କ ସମକକ୍ଷ ହୋଇଯିବେ, 
ସେମାନଙ୍କୁ ମାନିବେ ନାହିଁ, ଘରକାମ କରିବେ ନାହିଁ ଏବଂ ବ୍ୟଭିଗ୍ାର ବଢ଼ିଯିବ 
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୭ ୨ ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗବ ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ର 


ବୋଲି ପୁରୁଷ ପ୍ରଧାନ ସମାଜ ମନେ କରୁଥଲା! ଓଡ଼ିଆରେ ଗୋଟିଏ ଲୋକୋକ୍ରି 
ଅଛି- “ ନାରୀ ଜନମ ଚୁଲି ମୁଣ୍ଡକୁ” | ଯୁଗ ଯୁଗ ଧରି ନାରୀ ଶିକ୍ଷାରୁ ବଞ୍ଚତ ହୋଇ 
ପୁରୁଷର ଗୋଲାମ ବନିଛି ଏବଂ ପ୍ରତି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଲାଞ୍ଚିତ ହେଉଛି | ନାରୀକୁ ଆନୁଷ୍ଠାନିକ 
ଶିକ୍ଷାରୁ ଦୂରେଇ ରଖୁବା ଏବଂ ସବୁ ଦୁଃଖ, ବିପରି ପାଇଁ ତାକୁ ଦାୟୀ କରିବା ପୁଷ୍ଠଭୂମିରେ 
ଫକୀର ମୋହନ ସେନାପତିଙ୍କ “ରେବତୀ” ଗଛ ରଚିତ| ଗଳ୍ପ ଚରିତ୍ର ଶ୍ୟାମବନ୍ଧୁ 
ମହାନ୍ତି ତାଙ୍କ ଝିଅ ରେବତୀକୁ ପାଠ ପଢ଼ାଇବା ପାଇଁ ଇଛା କରି ଶିକ୍ଷକ ବାସୁଦେବକୁ 
ତା'ର ଦାୟିତ୍ଵ ଦେଇଛନ୍ତି । ମାତ୍ର ରେବତୀର ଜେଳୀ ମାଆ ଏହାକୁ ନାପସନ୍ଦ କରିଛି। 
ସେ ସମୟର ରକ୍ଷଣଶୀଳ ସମାଜ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ଝିଅମାନେ ବିଦ୍ୟାଳୟକୁ ପଢ଼ିବାକୁ 
ଯିବା ହୀନକାର୍ଯ୍ୟ ଭାବେ ବିବେଚନା କରାଯାଉଥଲା। ରେବତୀ ପାଠ ପଢ଼ିବାର 
କିଛିଦିନ ପରେ ତା'ର ବାପା, ମାଆ, ବାସୁ ସାର୍‌ ଜଣକ ପରେ ଜଣେ ହଇଜାରେ 
ମୂତ୍ୟୁବରଣ କରିଛନ୍ତି ଏବଂ ଜମିଦାରଙ୍କ ଦୌରାତ୍ମ୍ମରେ ସେମାନେ ଘୋର ଆର୍ଥିକ 
ଦୁର୍ଗତି ମଧ୍ୟକୁ ଠେଲି ହୋଇଯାଇଛନ୍ତି । ରେବତୀ ପାଠ ପଢ଼ିବା ହେତୁ ଏଭଳି ବିପଦ 
ପଡ଼ିଲା ବୋଲି ଜେଜୀମା କ୍ଷୋଭ ପ୍ରକାଶ କରିଛି । ପରିଣତିରେ ଦୁଃଖ, ଦାରିଦ୍ୟ୍‌ ଓ 
ମାନସିକ ନିର୍ଯାତନା ମଧ୍ୟରେ ରେବତୀର ମୃତ୍ୟୁ ହୋଇଛି 
ରକ୍ଷଣଶୀଳ ସାମାଜିକ କଟକଣା ଯୋଗୁଁ ନାରୀ ଗୃହ ମଧ୍ଯରେ ବନ୍ଦୀ ପରି 

ଜୀବନ ବିତାଇବା କଥା ` ଗାରୁଡ଼ିମନ୍ତ୍ରୀ' ଗଛ୍ତରେ ବର୍ଣ୍ଣତ। ମୋହିନୀ ବିବାହ କରିଛି 
ଜମିଦାରଙ୍କ ଶିକ୍ଷିତ ପୁତ୍ର ମଦନମୋହନକୁ | ତତ୍‌କାଳୀନ ପ୍ରଥାନୁସାରେ ନବବିବାହିତା 
ମୋହିନୀ ଶାଶୁ ଘରେ ନାନା କଟକଣାରେ ଚଳିଛି। ନବବଧୂର ଚାଲିଚଳଣିକୁ ଗାଳିକ 
କବିତାର ରୂପ ଦେଇ କହିଛନ୍ତି 

କୂଜୀ ପରି ନଇଁ ନଇଁ ଗୋଡ଼ଟିପି ଗମନା 

ମୁଖଚନ୍ଦ୍ର ଆବୃତ, ହାତେ ଲମ୍ବ ଓଢ଼ଣା | 

ଚ-ଚ କଥା କହେ ହାଉଡୀ ସମାନା 

ଘରକୋଣ ବାସିନୀ, ବିରସ ବଦନା | 

ମାର୍ଜାର ଶିଶୁ ପରି ମୁଦ୍ରିତ ନେତ୍ରା 

ତୈଳ ହରିଦ୍ରା ବିଲୋପିତ ଗତ୍ରା। 

ନବବିବାହିତା ଶାଶୁ ଘରେ ନଇଁ ନଇଁ ଚାଲିବା, ମୁହଁକୁ ହାତେ ଲମ୍ବର ଓଢ଼ଣା 

ଦ୍ଵାରା ଢାଙ୍କିବା, ଧୀର ସ୍ଵରରେ ଚ ଚ କହି ହାଉଡ଼ୀ ପରି ଠାରରେ କଥାହେବା, 
ବିଲେଇ ଛୁଆ ଭଳି ଅଧା ବନ୍ଦ ଆଖରେ ଅନ୍ଯକୁ ଦେଖବାର ବିଧ୍ବ ସେ ସମୟର 
ସମାଜରେ ପ୍ରଚଳିତ ଥଲା! ଏମିତିକି ସ୍ଵାମୀ, ସ୍ତ୍ରୀ ଦିନବେଳେ ଦେଖାଚାହାଁ ହେବା 
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ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦଗଳ ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ୟ ୭୩ 


ପ୍ରଥା ବିରୁଦ୍ଧ ଥିଲା | ସେହିପରି ' ପାଠୋଇ ବୋହୂ” ଗଛରେ ଗାଳିକ ଶିକ୍ଷାରୁ ବଞ୍ଚତ 
ନାରୀର ଦୁଦଶା କଥାକୁ ହାସ୍ୟରସାତ୍ମକ ଶୈଳୀରେ ସୂଚେଇ ଦେଇଛନ୍ତି। 

ତତ୍କାଳୀନ ସମୟରେ କନ୍ୟାସୁନା ପ୍ରଥା ନାରୀ ନିର୍ଯାତନାର ଆଉ ଏକ 
ପ୍ରମୁଖ ମାଧ୍ଯମ ଥୁଲା। ଅର୍ଥଲିପ୍‌ସା ଅବା ଦାରିଦ୍ର ଯୋଗୁଁ ପିତାମାତା ସେମାନଙ୍କ କମ୍‌ 
ବୟସର ଝିଅଙ୍କୁ ବୃଦ୍ଧ ବର ସଙ୍ଗେ ବିବାହ ଦେଉଥୁଲେ | ବିବାହର ଅଛଦିନ ମଧ୍ଯରେ 
ଝିଅ କେଉଁଠି ବିଧବା ହେଉଥଲା ତ ଅନ୍ୟ କେଉଁଠି ସେମାନଙ୍କ ଦାମ୍ଚତ୍ୟ ଜୀବନ 
ବିଷମ ସଂକଟ ଦେଇ ଗତି କରୁଥଲା। ଫକୀର ମୋହନଙ୍କ ' ବିରେଇ ବିଶାଳ” ଗଛରେ 
ରାଘବ ପାତ୍ର ଟଙ୍କା ଲୋଭରେ ତାଙ୍କ ଝିଅକୁ ବୃଦ୍ଧ ବର ସହିତ ବିବାହ ଦେଇଥଲେ। 
ଝିଅର ଅକାଳ ବୈଧବ୍ୟ ଯନ୍ତ୍ରଣା ତାଙ୍କ ଉପରେ କୌଣସି ପ୍ରଭାବ ପକାଇ ନଥଲା।| 
ସେ ପୁଣି ତାଙ୍କ ସାନ ଝିଅ ଚଉଦ ବର୍ଷର କମଳୀକୁ ବୃଦ୍ଧ ବର ସହ ସାତଶହ ଟଙ୍କା 
ବିନିମୟରେ ବିବାହ ଦେବାକୁ ସ୍ଥିର କରିଛନ୍ତି । କମଳୀ ଏକଥା ଶୁଣି ଭାଙ୍ଗିପଡ଼ିଛି ଏବଂ 
ଆତ୍ମହତ୍ୟା କରିଦେବ ବୋଲି ବାପାଙ୍କୁ ଜଣାଇଛି । ବାପୀ ତା' ଉପରେ ବିରତି ପ୍ରକାଶ 
କରି କହିଛନ୍ତି “ ମୁଁ ତୋତେ ଚଉଦ ବର୍ଷ କାଳ ଖୁଆଇ ପିଆଇ ବଢ଼ାଇଲି - ଆଜି 
କଣ ନା ପାଣିକି ଡେଇଁ ପଡ଼ିବୁ ? ମର; ଦେଖେ ଭଲା କିମିତି ମରିବୁ ? ଚଉଦ ବରଷ 
କାଳ ଖାଇଛୁ, ପିଇଛୁ, ଭାତ ଲୁଗା ଦାମ୍‌ ପାଞ୍ଚଶ ଟଙ୍କା ଗଣି ଥୋ ¬ ତା” ବାଦେ 
ମରିବୁ ତ ମର ଯା; ମୋର ମନା ନାହିଁ!” 

ମାଧ ମହାନ୍ତିଙ୍କ କନ୍ୟା ସୁନା' ଗଛରେ ମାଧ ମହାନ୍ତି ସାତଶହ ଟଙ୍କା ନେଇ 
ତାଙ୍କ ବାଳୁତ ଝିଅ ମାଧବୀକୁ ଷାଠିଏ ବର୍ଷର ବୃଦ୍ଧ ସଙ୍ଗେ ବିବାହ ଦେଇଛନ୍ତି। ମାତ୍ର 
ଏଗାର ବର୍ଷ ବୟସରେ ମାଧବୀ ବିଧବା ହୋଇଛି ¦ ସେହିପରି ତାଙ୍କ ସାନ ଝିଅ ପନ୍ଦର 
ବର୍ଷର ମାଳତୀକୁ ଟଙ୍କା ଲୋଭରେ ବିବାହ ଦେଇ ସେ ହଟହଟା ହେବାର ଦୃଶ୍ଯ 
ବେଶ୍‌ ଚିତ୍ତାକର୍ଷକ ଭାବେ ବର୍ଣ୍ଣିତ ହୋଇଛି । ସେ ସମୟରେ ଝିଅମାନେ ପଣ୍ୟଦ୍ରବ୍ୟ 
ଭଳି ବିବେଚିତ ହେବା ଏବଂ ଅକାଳରେ ବିଧବା ଯନ୍ତ୍ରଣା ଭୋଗିବା ବାସ୍ତବିକ 
ଅତ୍ୟନ୍ତ ମର୍ମଘାତୀ ଥଲା 

ଉନବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀରେ ଅନେକ ଜମିଦାର ଓ ମହାଜନ ଶୋଷକ ପ୍ରବୃଭିଧାରୀ 
ଥିଲେ। କେବଳ ସାଧାରଣ ଜନତା ନୂୁହଁନ୍ତିୟ ସେମାନଙ୍କ କର୍ମଗାରୀଙ୍କୁ ଶୋଷଣ 
କରିବାରେ ସେମାନେ ତିଳେମତ୍ର ଦ୍ବିଧା ପ୍ରକାଶ କରୁନଥ୍‌ଲେ। ଫକୀରମୋହନଙ୍କ 
ପ୍ରଥମ ଗଳ୍ପ “ରେବତୀ”ରେ ଜମିଦାରଙ୍କ ଜଣେ ସଚ୍ଚୋଟ କର୍ମଗ୍ାରୀ ହେଉଛନ୍ତି ଶ୍ୟାମବନ୍ଧୁ 
ମହାନ୍ତି। ଶ୍ୟାମବନ୍ଧୁଙ୍କର ଅକାଳରେ ମୃତ୍ୟୁ ହୋଇଯିବାରୁ ଜମିଦାର ତହବିଲ ବାକି 
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୭ ୪ ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗନ-ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ର୍ଯ 


ଟଙ୍କାର ଆଳ ଦେଖାଇ ତାଙ୍କ ଗାଶ୍ଡକୁ ବାନ୍ଧି ନେଇଛନ୍ତି। ଶ୍ୟାମବନ୍ଧୁଙ୍କ ଜମିକୁ ନିଲାମ 
କରି ଜମିଦାର ମଧ୍ଯ ହାତେଇଛନ୍ତି। ରେବତୀ ଓ ତାଂ ଜେଜୀମାକୁ ବିପଦବେଳେ 
ସହାନୁଭୂତି ନ ଦେଖାଇ ଜମିଦାର ସେମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଅତ୍ୟାଗାର କରିବା ନିହାତି ଲଜାକର 
ବିଷୟ । ଫକୀର ମୋହନଙ୍କ ‘ ଅଧର୍ମବିତଭ' ଗଳରେ ମହାଜନ କୁବେର ସାହୁର ଦୌରାତ୍ମୟ 
ଉଗ୍ର ରୂପ ନେଇଛି ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ପାଇଁ ଗାଁ ଲୋକମାନେ ତା” ଠାରୁ କରଜ ଆଣି ସୁଧ ଗଣି 
ଗଣି ତଳିତଳାନ୍ତ ହୁଅନ୍ତି। ତା'ଠାରୁ ରଣ ଆଣିଲାବେଳେ ସେହି ରଣ ଟଙ୍କାରୁ ବିଭିନ୍ନ 
ବାବଦରେ ପାଉଣା ଦେବାକୁ ହୁଏ । ଶହେ ଟଙ୍କା କରଜ ଆଣିଲେ ଖାତକକୁ ମହାଜନ 
ମାତ୍ର ଟ୮ ୭4 ଦେଉଥୁଲା! “ ସିନ୍ଦୁକ ପୂଜା ଶତକରା ଯୋଡ଼ାଏ ଟଙ୍କା, ଗୁମାସ୍ତା ଖର୍ଚ 
ଦୁଇଟଙ୍କା, ଲକ୍ଷ୍ମୀନାରାୟଣ ବାଳଭୋଗ ଦୂଇଟଙ୍କା, ରେଜେଷ୍ଟରୀ ଖର୍ଚ୍ଚ, ଗୁମାସ୍ତା କଟକ 
ଖୋରାକି ସବୁ ସବୁ ରକମ ମିଶାଇ ସାଢ଼େ ଛ' ଟଙ୍କା । ଗାଏ ସବୁ ପଦକୁ ବାରଟଙ୍କା 
ଆଠଅଣା କଟିଯାଉଥଲା!” ସେ ତାଙ୍କ ପୁଅର ବିଭାଘର ପାଇଁ ଖାତକମାନଙ୍କ ଠାରୁ 
ଜୋର୍‌ କରି ଟଙ୍କା ଆଦାୟ କରିଛନ୍ତି। ମହାଜନଙ୍କ ଧର୍ମପ୍ରାଣା ପନ୍ଧୀ ଲୋକମାନଙ୍କ 
ଦୁଃଖ ସହି ନ ପାରି ଲୁଚାଛପାରେ ନିଜ କ୍ଷମତା ମୁତାବକ ସେମାନଙ୍କୁ ସାହାଯ୍ଯ 
କରିବାକୁ ଆଗେଇ ଆସିଛନ୍ତି। ନିର୍ଯାତିତଙ୍କ ଅଶ୍ରୁ ତାଙ୍କ ପୁଅର ଶୁଭ କାର୍ଯ୍ୟରେ ବିଭ୍ରାଟ 
ସୃଷ୍ଟି କରିବ ବୋଲି ସେ ଶଙ୍କାଗ୍ରସ୍ତ ହୋଇଛନ୍ତି । ତାଙ୍କ ସଂଶୟ ସତ ହୋଇଛି । 
ଯାନିଯୌତୁକ ଆଣି ନଦୀ ପଥରେ ଫେରିବା ବେଳେ ଝଡ଼ତୋଫାନରେ ଡଙ୍ଗାସବୁ 
ଭାଙ୍ଗି ଯାଇଛି, ପୁଅ ବୋହୂ ଭାସି ଯାଇଛନ୍ତି ଏବଂ କୁବେର ସାହୁ ମୂତ୍ୟୁବରଣ କରିଛି। 
ଶୋଷକ ଏଠି ଯେଉଁ ଦଣ୍ଡ ପାଇଛି ତାହା କେବଳ ଭାଗ୍ୟ ଭଗବାନଙ୍କ ପାଇଁ ସମ୍ଭବ 
ହୋଇଛି | ‘ ସଭ୍ୟ ଜମିଦାର ଗଛରେ ଜମିଦାର ରାଜୀବଲୋଚନ ଲୋଙକ୍କଙ୍କୁ ନିର୍ମମ 
ଭାବେ ଶୋଷଣ କରିଛି । ମଦ୍ୟପାନ, ବେଶ୍ୟାସଙ୍ଗ ଭଳି ନାନା କୁକାର୍ଯ୍ୟରେ ଲିପ୍ତ ରହି 
ଜମିଦାରୀ ହରାଇଛି ଏବଂ ଶେଷରେ ଆସାମର ଗ ବଗିଚାରେ କୁଲି କାମ କରିଛି। 


ଧର୍ମ ନାମରେ ବାବାଜି, ମାତାଜୀ, ମଠ ମହନ୍ତ ସାଧାରଣ ଜନତାକୁ ଶୋଷଣ 
କରିବାର କଥା ' ମୌନାମୌନୀ” ଗଛରେ ସ୍ଥାନ ପାଇଛି । ନାଗାଜମାଉତ୍ମାନେ ଧର୍ମର 
ଖୋଳପା ପିନ୍ଧି ଗୁଣ୍ଡାମି ଓ ଡକାୟତି କରୁଥିଲେ । ମୌନା ବାବାଜି, ମୌନୀ ମାତାଜୀ 
ସନ୍ନ୍ୟାସୀର ରୂପ ଧାରଣ କରି ଚୌର୍ଯ୍ୟ ବୃଭିରେ ଜଡ଼ିତ ଥିଲେ । ଧର୍ମ ନାମରେ 
ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଭଣ୍ଡେଇ ସେମାନେ ଭଲ ରୋଜଗାର କରୁଥଲେ। ଧର୍ମବିଶ୍ବାସୀ 
ଲୋକମାନେ ସେମାନଙ୍କ ଠକାମିର ଶିକାର ହୋଇ ଅକଥନୀୟ ଅତ୍ଯାରାର 
ଭୋଗୁଥଲେ | ' ଧୁଳିଆବାବା' ଗଛରେ ମଠ ମହନ୍ତ ବାନ୍ଦର ଦାସ ଓରଫ ଧୂଳିଆବାବା 
ତାଙ୍କ ଚେଲାମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଗ୍ଵର କରାଇଛନ୍ତି ଯେ ସେ ପ୍ରଭୁଙ୍କ ସ୍ଵପ୍ପାଦେଶ ବଳରେ ସିଦ୍ଧ 
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ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗ୍ ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ର୍ୟ ୭ ୫ 


ପୁରୁଷ ହୋଇଛନ୍ତି । ସରଳ ବିଶ୍ଵାସୀ ଲୋକମାନେ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ କୃପା ପାଇବା ଆଶାରେ ମହନ୍ତଙ୍କ 
ପାଖରେ ଭିଡ଼ ଜମାଇଛନ୍ତି। ଲୋକଙ୍କ ଦାନ, ଦକ୍ଷିଣାରେ ମହନ୍ତଙ୍କ ଧନ, ସମପଭି ଚୂଦ୍ଧି 
ପାଇଛି । ଲୋକଙ୍କୁ ଭଣ୍ଡେଇ ରୋଜଗାର କରିବା ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ସେ ଘୋଷଣା କରିଛନ୍ତି 
“ ଆମେ କିଛି କହିବୁ ନାହିଁ; ଏହି ଯେ ଆମ ଗଞ୍ଜେଇ ଚିଲମରେ ଅଗ୍ନି ଦେଖୁଛ, ସେଥୁରେ 
ଧୁନି ଥାପନା ହେବ, ସେହି ଧୁନିରେ ଅଗ୍ନି ଦେବତା ବିଜେ କରିବେ, ସମସ୍ତଙ୍କ ଗୁହାରି ଶୁଣି 
ବର ଦେବେ | ଆସନ୍ତା ଅଗିରା ପୁନେଇ ଦିନ ଅଗ୍ନି ଦେବତା ସ୍ବର୍ଗରୁ ବିଜେ ହୋଇ ପୁଥୁବୀରେ 
ଭ୍ରମଣ କରିବେ | ଆମ୍ଭଙ୍କୁ ସ୍ଵପ୍ଣରେ ଆଜ୍ଞା କରିଛନ୍ତି, ଆମ୍ଭେ ଧୂନି ଥାପି ତାଙ୍କୁ ବିଜେ କରାଇ 
ରଖିର୍ବ୍ଛ ଯାହାର ଯାହା ଗୁହାରି ଥିବ ପୂଜା ଦେଇ ଜଣାଇଲେ ତତ୍କ୍ଷଣାତ୍‌ ବର ମିଳିଯିବ। ” 
ସେହିପରି ଚୌକିଦାର, ପୋଲିସ୍‌ କର୍ମଗାରୀ, ଜଳଦସ୍ୟୁ ପ୍ରଭୃତିଙ୍କ ଉତ୍ପାତ ଯୋଗୁଁ 
ନିର୍ଷାତିତ ମଣିଷଙ୍କ କଥା ଫକୀରମୋହନଙ୍କ ଗଳ୍ପରେ ମଧ୍ଯ ବର୍ଣ୍ଣିତ। 
ଚନ୍ଦ୍ରଶେଖର ନନ୍ଦ 

ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦରଗଳ୍ତର ପ୍ରାଥମିକ କାଳର ସ୍ରଷ୍ଟା ଚନ୍ଦ୍ରଶେଖର ନନ୍ଦଙ୍କ ସୃଷ୍ଟିରେ ନିର୍ଯାତିତ 
ମନୁଷ୍ୟ ନଜରକୁ ଆସନ୍ତି । ଫକୀରମୋହନଙ୍କ ଭଳି ତାଙ୍କ ସୃଷ୍ଟିରେ ଜମିଦାର, ମହାଜନ 
ଓ ଟାଉଟରଙ୍କ ଅତ୍ୟାରରର କଥା କହେ ' ଜଗୁ ଚୌକିଦାର” ଗଛ | ଜଗବନ୍ଧୁ ଚୌକିଦାର 
ଚାକିରି କରିବା ନିମନ୍ତେ ଗାଁର ଟାଉଟର ସଦେଇ ମହାନ୍ତିଙ୍କୁ ଲାଞ୍ଚ ଦେଇଛି ! ଏଥିପାଇଁ 
ସେ ତା'ର ଜମିକୁ ଜମିଦାର ନିକଟରେ ବନ୍ଧା ପକେଇଛି। ଜଗୁ ଚୌକିଦାର ଚାକିରି 
କରିଛି ସିନା ବେଶୀ ଦିନ ତିଷ୍ଠିପାରି ନାହିଁ। ଜମିଦାରର ନାରୀ ଧର୍ଷଣକୁ ସେ ବିରୋଧ କରି 
ତା'ର ରୋଷର ଶିକାର ହୋଇଛି । ଜମିଦାର ଗାଁ ଲୋକଙ୍କୁ ମତେଇ ଜଗୁ ବିରୋଧରେ 
ତା” ଉପରିସ୍ଥ ଅଧକାରୀଙ୍କୁ ଦରଖାସ୍ତ ଦେଇଛନ୍ତି ଏବଂ ତାକୁ ସିନ୍ଧିଗାତ ଚୋରି ସହ ମଧ୍ଯ 
ସଂଶ୍ଳିଷ୍ଟ କରିଦେଇଛନ୍ତି। ଜମିଦାର ଚକ୍ରାନ୍ତରେ ଜଗୁର ମନୋବଳ ଭାଙ୍ଗିଯାଇଛି ଏବଂ 
ସେ ତା'ର ସ୍ତୀର ପରାମର୍ଶରେ ଚାକିରି ଛାଡ଼ି ଦୟନୀୟ ଅବସ୍ଥା ଭୋଗିଛି | 

ଜମିଦାରଙ୍କ ଅତ୍ୟାଗାରୀ ରୂପ ଆହୁରି ବୀଭତ୍ସ ରୂପ ନେଇଛି ' ଗଦା ଡକାଏତ! 
ଗଛରେ | ମାଳତୀବନ ଗ୍ରାମର ଜମିଦାର ରାଧାଶ୍ୟାମ ଚୌଧୁରୀ ଜଣେ ଅର୍ଥଲୋଭୀ, 
ଉପ୍ପୀଡ଼କ ବ୍ୟକ୍ତି। ତାଙ୍କ ପୁତ୍ରମାନେ ମଧ୍ଯ ଅଥିପିପାସୁ, କାମୁକ ପ୍ରକୃତିର ଥୁଲେ | ଜମିଦାର 
ଓ ତାଙ୍କ ପୁତ୍ରମାନଙ୍କ ଉତ୍ପୀଡ଼ନରେ ଗ୍ରାମବାସୀ ତ୍ରାହି ତ୍ରାହି ଡାକୁଥିଲେ | ଗାଁର ଯୁବତୀ ଓ 
ନାରୀମାନେ ମଧ୍ଯ ସୁରକ୍ଷିତ ନଥୁଲେ। 

ଅତୀତରେ ରାଜାମାନେ ପ୍ରଜାଙ୍କ ଉପରେ ଯେଉଁଭଳି ଅତ୍ୟାଗାର କରୁଥିଲେ 
ତା'ର ଚିତ୍ର ବହନ କରେ ପ୍ରତିଶୋଧ” ଗନ୍ଧ। ରାଜା ପ୍ରତାପ ଶେଖର ତାଙ୍କ 
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୭୬ ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦଗଳ ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ର୍ୟ 


ରାଜ୍ୟର ଜଣେ ଉତ୍ତମ ଚରିତ୍ର ସମ୍ପନ୍ନ ବ୍ୟକ୍ତ ଗୋପୀନାଥଙ୍କ ଉପରେ ଅତ୍ୟାର୍‌ର 
କରିଛନ୍ତି। ଚକ୍ରାନ୍ତ କରି ତାଙ୍କ ରାଜ୍ୟରୁ ବିଦାକରି ଦେଇଛନ୍ତି। କିଛିଦିନ ପରେ 
ରାଜାଙ୍କ ପୁତ୍ର ଦସ୍ୟୁମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଅପହ୍ନତ ହୋଇଛନ୍ତି । ଗୋପୀନାଥ ରାଜାଙ୍କ 
ପୁତ୍ରକୁ ରକ୍ଷାକରି ରାଜ୍ୟକୁ ପଠାଇଛନ୍ତି | ଅତ୍ୟାଗରିତ ଏଠାରେ ପ୍ରତିଶୋଧପରାୟଣ 
ନ ହୋଇ ତା'ର ଉଦାରତା ଦେଖାଇଛି । 

ନାରୀ ନିର୍ଯାତନାକୁ ନେଇ ସେ “ ସୌଦାମିନୀ” ଗଛ ରଚନା କରିଛନ୍ତି | ମଦ୍ୟପ 
ସ୍ଵାମୀ ଜଳଧର ଦ୍ଵାରା ପନ୍ନୀ ସୌଦାମିନୀ ବାରମ୍ବାର ନିର୍ଯାତିତ ହୋଇଛି | ଥରେ ଅତ୍ୟାଗ୍‌ର 
କରିବା ମଧ୍ଯରେ ସେମାନଙ୍କ ଶିଶୁପୁତ୍ରର ଅକାଳ ମୂତ୍ୟୁ ହୋଇଛି । ସୈଦାମିନୀ ପୁତ୍ରର 
ମୃତ୍ୟୁକୁ ସହ୍ୟ କରି ନ ପାରି ପ୍ରାଚୀ ନଦୀରେ ଆତ୍ମହତ୍ୟା କରିଛି | ' ସହମରଣ” ଗଛରେ 
ଚୂଡ଼ଙ୍ଗଗଡ଼ର ରାଜା ବିକ୍ରମ ସିଂହ ସାରଙ୍ଗଗଡ଼ର ରାଜା ହରିଚନ୍ଦନଙ୍କୁ ଯୁଦ୍ଧରେ ପରାସ୍ତ 
କରି ତାଙ୍କ ପନ୍ନୀ ବରାଙ୍ଗନାଙ୍କୁ ନେଇ ଆସିଛନ୍ତି । ବିକ୍ରମ ସିଂହ ବରାଙ୍ଗନାକୁ ବିବାହ 
କରିବାକୁ ଯେତେ ଚେଷ୍ଟା କଲେ ବି ସେ ରାଜି ହୋଇନାହିଁ। ପତିବ୍ରତା ରମଣୀର 
ଦୁଃଖ କଷ୍ଟ ଏଥୁରେ ବର୍ଣ୍ଣିତ | ' ଶୋଭାସିଂହ ଓ କୃଷ୍ଣ କୁମାରୀ” ଗଛରେ ବର୍ବଵମାନର 
ରାଜା କୃଷ୍ଣରାମଙ୍କ ଯୁଦ୍ଧରେ ମୂତ୍ୟୁ ହେବା ପରେ ତାଙ୍କ କନ୍ୟା କୃଷ୍ଣ କୁମାରୀଙ୍କୁ ବିବାହ 
କରିବା ନିମନ୍ତେ ଶୋଭା ସିଂହ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି। କୃଷ୍ଣକୂମାରୀ ଏ ବିବାହରେ ରାଜି 
ହୋଇ ନାହାଁନ୍ତି । ଶୋଭା ସିଂହ ବଳାଜ୍ରାର କରିବାରୁ କୃଷ୍ଣକୁମାରୀ ତାଙ୍କୁ ଛୁରୀ ମାରିଛନ୍ତି 
ଶୋଭା ସିଂହଙ୍କ ମୂତ୍ୟୁ ପରେ କୃଷ୍ଣକୂମାରୀ ମଧ୍ଯ ଆତ୍ମହତ୍ୟା କରିଛନ୍ତି | ରାଜତନ୍ତ 
ଶାସନରେ ଯୌନ ନିର୍ଯାତନାର ଏହା ଏକ କରୁଣ ପରିଣତି।  ସତୀବଟ” ଗଳ୍ପରେ 
କୈବର୍ଭ ଜଗୁଆର ପନ୍ନୀ ସ୍ଵାମୀଙ୍କ ଅନୁପସ୍ଥିତିରେ ଜଣେ ଅଚିହ୍ନା ପୁରୀ ତୀର୍ଥଯାତ୍ରୀଙ୍କର 
ସେବା କରି ସମାଜ ଓ ପରିବାରରୁ ବାସନ୍ଦ ହୋଇଛି। ସେ ସମୟରେ ନାରୀମାନେ 
ବାହାରକୁ ଆସୁନଥଲେ ! ନାରୀମାନେ ଅପରିଚିତ ପୁରୁଷ ଲୋକଙ୍କ ସହ ବାକ୍ୟାଳାପ 
କରିବା ସମାଜ ଆଖିରେ ନିନ୍ଦନୀୟ ଥଲା | ଏ ରକ୍ଷଣଶୀଳତାକୁ ନେଇ ଗାଳିକଙ୍କ ଉକ୍ତି 
ହେଲା - “ ସ୍ତ୍ରୀମାନେ ସର୍ବଦା ଜୁଳଲକ୍ଷ୍ମୀ - ସେମାନଙ୍କର ଅନ୍ତଃପୁର ନିବାସ ହି ବିଧଵ। 
ସେ କାହିଁକି ଏ ପନ୍ନା ତ୍ୟାଗ କରି ସତତ ଅଜ୍ଞାତ କୁଳଶୀଳ ପୁରୁଷମାନଙ୍କ ସହିତ 
ବାକ୍ୟାଳାପରେ ନିଯୁକ୍ତ ରହିବ ?” ଜଗୁଆ ନ ଫେରିବାରୁ ତା' ପନ ଅଗ୍ନିରେ ଝାସ 
ଦେଇ ମୃତ୍ୟୁବରଣ କରିବା ମଧ୍ଯରେ ନାରୀ ନିର୍ଯ୍ୟାତନାର ଦୟନୀୟ ରୂପକୁ ଦେଖାଇ 
ଦିଆଯାଇଛି । 
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ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦଗନ-ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ଧ୍ୟ ୭୭ 


ବାସି କ୍ଷୀରୀପିଠା' ଗଛରେ  ପୁଅଝିଅଙ୍କ ପ୍ରତି ସେମାନଙ୍କ ବିମାତାର ଅତ୍ୟାରର, 
“ମା ମୁଁ ଏଥିରେ ହାତଦେଇ ନାହିଁ ଗଛରେ ପୁତୁରା ପ୍ରତି ଖୁଡ଼ୀର ହତାଦର, ' ଦୂଇ 
ଭାଇ” ଗଛରେ ବଡ଼ ଭାଇର ସାନଭାଇ ପ୍ରତି ନିଷ୍ୁର ଭାବ ମଧ୍ଯରେ ମନୁଷ୍ଯର 
ଅବହେଳିତ କଥାକୁ ପ୍ରକାଶ କରାଯାଇଛି। 


ଲକ୍ଷ୍ମୀକାନ୍ତ ମହାପାତ୍ର 


ଚନ୍ଦ୍ରଶେଖର ନନ୍ଦଙ୍କର ‘ଗଦା ଡକାଏତ” ଗଳ୍ପରେ ଶୋଷକ ବିରୋଧରେ 
ଶୋଷିତ ଯେଉଁ ପ୍ରତିବାଦ ପ୍ରକଟ କରିଛି ତା'ର ଦୃଢ଼ ରୂପ ଲକ୍ଷ୍ମୀକାନ୍ତ ମହାପାତ୍ରଙ୍କ 
' ଅଧକାର” ଗଜରେ ଦୃଶ୍ୟମାନ ହୁଏ | ହରିଆ ମହାଜନ ଘରେ କାମ କରି ପରିବାର 
ପ୍ରତିପୋଷଣ କରେ | ହରିଆ ସ୍ତ୍ରୀ ଗୌରୀ ସହିତ ମହାଜନ ପୁଅ ବିଛ୍ଛନ୍ଦ ଅନୈତିକ 
ସମ୍ପର୍କ ରଖିଛି । ଏହାକୁ ନେଇ ଅନ୍ୟ ମୂଲିଆମାନେ ହରିଆକୁ ଟାହିଟାପରା କରିଛନ୍ତି। 
ମହାଜନ ଜମିରେ ହରିଆ କାମ କରୁଥିବା ବେଳେ ନିଜ ଆଖରେ ସେମାନଙ୍କ 
ମିଳାମିଶାକୁ ଦେଖୁ କ୍ରୋଧ ଜର୍ଜରିତ ହୋଇଛି ଦି” ଜଣଙ୍କ ମୁଣ୍ଡକୁ କାଟି ଦେହରୁ 
ସେ ଅଲଗା କରିଦେଇଛି! ମହାଜନ ପୁତ୍ରର ଯୌନ ନିର୍ଯାତନା ଓ ନିର୍ଯାତିତର 
ପ୍ରତିଶୋଧ ଦଳିତ ଚେତନାର ପ୍ରତିଫଳନ | ‘ଗଦା ଡକାଏତ'ରେ ଗଦା ଅତ୍ୟାଗ୍‌ରୀକୁ 
ହତ୍ୟା କରି ଦୁଃଖ ପ୍ରକାଶ କରିଥିବା ବେଳେ ହରିଆ ଲମ୍ପଟ ମହାଜନ ପୁଅକୁ ମାରି 
ଅନୁତପ୍ତ ନୂହେଁ। ମହାପାତ୍ରଙ୍କ ପ୍ରାୟଶ୍ଚିତ? ଗଳ୍ପରେ ବିମାତାର ଅତ୍ୟାଗର, ଯୁବତୀ 
ପନ୍ନୀର ବୃଦ୍ଧ ସ୍ଵାମୀ ପ୍ରତି ଉପେକ୍ଷା ଭାବ ପ୍ରକାଶ ପାଇଛି ବ୍ୟଙ୍ଗ, ବିଦୂପ, ଶେଷକୁ 
ଆୟୁଧ କରି ଗାଳିକ ଜମିଦାର, ମହାଜନ, ସରକାରୀ କମଗାରୀ, ଏପରିକି ପରିବାର 
ସଭ୍ୟଙ୍କ ଅନ୍ୟାୟ ଅତ୍ୟାଗାରକୁ ଚମକ୍ରାର ଭାବେ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିଛନ୍ତି 


ଗୋଦାବରୀଶ ମିଶ୍ର 

ଶିକ୍ଷା ଅଭାବରୁ ନାରୀ ସର୍ବଦା ଠକାମିରେ ପଡ଼ିଛି ଓ ଦୂଃଖ ଯନ୍ତ୍ରଣାକୁ ନିମନ୍ତ୍ରଣ 
କରିଆଣିଛି। ରକ୍ଷଣଶୀଳ ପୁରୁଷ ପ୍ରଧାନ ସମାଜ ନାରୀକୁ ଶିକ୍ଷାରୁ ବଞ୍ଚତ କରି ତାକୁ 
ପଦଦଳିତ କରିବା ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଛି । ନାରୀ ଆଧୁନିକ ଶିକ୍ଷା ପାଇ ପ୍ରଗତିଶୀଳ 
ହେବାକୁ ତତ୍କାଳୀନ ସମାଜ ହୀନ ଦୃଷ୍ଟିରେ ବିର୍‌ର କରିଛି । ଗୋଦାବରୀଶ ମିଶ୍ରଙ୍କ 
' ଘରଦାସୀନ” ଗଛରେ “ ସରୋଜିନୀ”ର ଆଧୁନିକ ଶିକ୍ଷା ବେଶପୋଷାକ, ଚାଲିଚଳଣିକୁ 
ବୟସ୍କା ରମଣୀମାନେ ସହିପାରି ନାହାଁନ୍ତି। ଆଗକାଳରେ ଝିଅବୋହୂମାନେ ଘରର 
ଚାରିକାନ୍ଧ ମଧ୍ୟରେ ଆବଦ୍ଧ ହୋଇ ରହୁଥିଲେ । ଶାଶୂଘରେ ସେମାନଙ୍କର ଆଦୌ 
ବାକ୍‌ ସ୍ଵାଧୀନତା ନଥଲା। ସରୋଜିନୀ ପାଠ ପଢ଼ି ପୁରୁଷ ପରି ବାହାରେ ସ୍ଵାଧୀନ 
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୭୮ ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗନ-ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ର୍ଯ 


ଭାବେ ବିଚରଣ କରିବାକୁ ରକ୍ଷଣଶୀଳ ନାରୀମାନେ ସହ୍ଯ କରିପାରିନାହାଁନ୍ତି। ମାତ୍ର 
ରକ୍ଷଣଶୀଳ ବୋଲାଉଥବା ବିବାହିତା ଚଞ୍ଚଳା ପୂଜାରୀ ବାସୁପଣ୍ଡୀ ସହିତ ଗୋପନରେ 
ପ୍ରଣୟଲିପ୍ତ ହୋଇ ପାପଗର୍ଭ ଧାରଣ କରିଛି। ସମାଜ ଭୟରେ ସେ ଘର ଛାଡ଼ି 
ଚାଲିଯାଇଛି । ତା'ର ଅବୈଧ ଶିଶୁକନ୍ୟା ରମାକୁ ସରୋଜିନୀ ହାତକୁ ଟେକି ଦେଇ 
ସେ ଆମ୍ହତ୍ୟା କରିଛି | ଚଞ୍ଚଳା ଶିକ୍ଷା ଅଭାବରୁ ଭୁଲ, ଠିକ୍‌ ନ ଠଉରାଇ ଅବାଟରେ 
ପାଦ ଆପିଛି ଏବଂ ମୃତ୍ୟୁର ପଥକୁ ଆବୋରି ନେଇଛି | ଶିକ୍ଷିତା ଯୁବତୀ ସରୋଜିନୀ 
ଟାହିଟାପରାର ସମ୍ମୁଖୀନ ହେଲେବି ପୁରୁଷ ସମାଜଠାରୁ ହାର୍‌ ମାନିନି । 


ନାରୀ ନିର୍ଯାତନାର ଆଉ ଏକ ରୂପ ହେଲା କମ୍‌ ବୟସର ଝିଅକୁ ଅର୍ଥଲୋଭରେ 
ବୃଦ୍ଧ ବର ସହ ବିଭା ଦେବା! ଯାହା ଫଳରେ ନାରୀର ଦାମ୍ପତ୍ୟ ଜୀବନ ଦୁର୍ବିସହ 
ହୋଇ ପଡୁଥଲା। ଏହି ପୂଷ୍ଠଭୂମିରେ “ ପାଣୁମିଶ୍ରେ' ଗଛ ରଚିତ | ବୃଦ୍ଧ ଲୋକନାଥ 
ତାଙ୍କର ପ୍ରଥମ ପନ୍ନଧୀର ବିୟୋଗ ହେତୁ କମ୍‌ ବୟସର ଝିଅ ମାଳତୀକୁ ବିବାହ କରିଛନ୍ତି 
ଲୋକନାଥ ଅପେକ୍ଷା ତାଙ୍କ ପ୍ରଥମ ପତ୍ନୀର ପୁଅ ଦାମୋଦର ସାଙ୍ଗେ ମାଳତୀର ବେଶୀ 
ମନ ମିଳେ; କାରଣ ଦୁଇଜଣ ସମବୟସ୍କ | ଉଭୟଙ୍କ ମିଳାମିଶାକୁ ଲୋକନାଥ ଗ୍ରହଣ 
କରି ନପାରି ଦାମୋଦରକୁ ନିର୍ମମ ଭାବେ ପ୍ରହାର କରିଛନ୍ତି । ଯାହାଫଳରେ ଦାମୋଦର 
ଘରଛାଡ଼ି କଲିକତା ପଳାଇଛି | ଏ ଗଛରେ ପୁତ୍ର ପ୍ରତି ପିତାର ଅବିର ଦଣ୍ଡ ପାଠକ 
ଆଖୁରେ ଅଶ୍ରୁ ଭରି ଦିଏ । ସେହିପରି ' ତୋଳାକନ୍ୟା' ଗଛରେ ବୃଦ୍ଧ ରଘୁନାଥ ଷାଠିଏ 
ଟଙ୍କା ଦେଇ ଦୀନବନ୍ଧୁର ଗାରିବର୍ଷର ଝିଅ ବିମଳାକୁ ତୋଳା କନ୍ୟା ଭାବେ ଘରକୁ 
ଆଣି ବିବାହ କରିଛି | ବିମଳା ଅସମୟରେ ବିଧବା ହେଲାପରେ ଶାଶୂଘରୁ ତଡ଼ାଖାଇ 
ଅତ୍ୟନ୍ତ ଦୁଃଖ କଷ୍ଟରେ ଜୀବନ ବିତାଇଛି। “ ବିଧବା କନ୍ୟା” ଗଛରେ ବାଲ୍ୟ ବିଧବା 
ଲୀଳାର ଦୁଃଖ ବର୍ଣ୍ଣିତ ଲୀଳା ପ୍ରଥମ କରି ଶାଶୁ ଘରକୁ ଯିବାବେଳେ ଶୁଣିଲା ତା'ର 
ସ୍ଵାମୀ କଲିକତାରେ ମରିଯାଇଛି। ସାମାଜିକ ପ୍ରଥାନୁଯାୟୀ ଲୀଳା ବିଧବା ହୋଇଛି। 
ଲୀଳାର ମାଆ ଦୁର୍ଗା ଝିଅର ଦୁଃଖକୁ ସହି ପାରି ନାହିଁ। କାରଣ ବିଧବା ହେଲେ ଶଙ୍ୀ, 
କାଚ ପିନ୍ଧିବା ମନା, ଅଳଙ୍କାର ବ୍ୟବହାର କରିବା ନିଷେଧ, ନିରାମିଷ ଖାଇବ, 
ଏକାଦଶୀରେ ନିର୍ଜଳ ଉପବାସ କରିବା ପରି କଠୋର କଟକଣା ମାନିବାକୁ ପଡ଼ିବ | 
କମ୍‌ ବୟସର ଲୀଳାକୁ ଅନ୍ୟତ୍ର ବିବାହ ଦେବାକୁ ମାଆ ଜିଦ୍‌ କରିବାରୁ ସମାଜ 
ସେମାନଙ୍କୁ ବାସନ୍ଦ କରିଛି। ସଂସ୍କାରବାଦୀ ଶିକ୍ଷିତ ଯୁବକ ମାର୍କଣ୍ଡ ଘରେ ସେମାନେ 
ଆଶ୍ରୟ ନେଇଛନ୍ତି ଓ ସେ ମଧ୍ଯ ଲୀଳାକୁ ବିବାହ କରିବାକୁ ସମ୍ମତି ଜଣାଇଛି | ବିବାହ 
ଦିନ ଲୀଳାର ସ୍ଵାମୀ ସଦାଶିବ ଅକସ୍କାତ ଫେରିଆସି ତାକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଛି । “ ନାରୀର 
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ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗଳ ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ର୍ୟ ୭ ୯ 


ଗତି” ଗଳ୍ପରେ ସାତ ବର୍ଷର କନ୍ୟା ସୁଲକ୍ଷଣାର ବିବାହ ଓ ଆଠ ବର୍ଷରେ ବିଧବା 
ହୋଇ ଦୁର୍ଗତି ଭୋଗିବାର କଥା ବର୍ଣ୍ଣିତ 


ନାରୀ ନିର୍ଯାତନାକୁ ପ୍ରୋତ୍ସାହିତ କରିବାରେ ଯୌତୁକ ପ୍ରଥାର କୁସିତ ଭୂମିକାକୁ 
ନେଇ ' ପୁଆଣି ଘର” ଗଛ କଳିତ | ବିଭାଘର ବେଳେ ନୀଳାମ୍ବରବାବୁ ଝିଅକୁ ଭୁଷଣ୍ଡପୁର 
ବାସନ ଦେବାକୁ କଥା ଦେଇଥ୍‌ଲେ। ଯୌତୁକ ଦେଇ ନ ପାରିବାରୁ ଶାଶୁଘରେ ଝିଅ 
ଅତ୍ୟାଗରିତ ହୋଇଛି | ସେହିପରି ଯୌତୁକ ଲୋଭରେ ପଡ଼ି ଜ୍ବାଇଁ ହଟହଟା ହେବାର 
କଥା ‘ଦମ୍ଭିଲାବନ୍ଧୁ' ଗଳ୍ପରେ ବର୍ଣ୍ଣିତ | ବ୍ରାହ୍ମଣ ଯୁବକ ଗୋବିନ୍ଦ ଯୌତୁକ ପ୍ରଲୋଭନର 
ଶିକାର ହୋଇ ଜମିଦାର ଅଭିରାମ ଦାସର ଝିଅ ପ୍ରେମଶୀଳାକୁ ବିବାହ କରି ଶଶୁର 
ଘରେ ରହିଛି| ସେଠାରେ ସେ ଲାଞ୍ଚିତ ହୋଇ ନିଜ ଘରକୁ ଫେରିଆସିଛି। ଜମିଦାର 
ଝିଅକୁ ବିନା ଯୌତୁକରେ ଜ୍ବାଇଁ ଘରକୁ ବିଦା କରିଦେଇଛି। ଗୋବିନ୍ଦର ମାଟିଘର 
ହୋଇଥୂବାରୁ ଗହଣାଗାଣ୍ଡି ଗୋରି ହୋଇଯିବ କହି ସେସବୂକୁ ଜମିଦାର ନିଜ ପାଖରେ 
ରଖୁଛି | ଗୋବିନ୍ଦ ତା” ସମ୍ପତି ବିକ୍ରି କରି ପନ୍ନୀ ପାଇଁ ଅଳଙ୍କାର କରିଛି । ଜମିଦାର ଝିଅ 
ବୋଲି ପ୍ରେମଶୀଳା କାହାକୁ ଖାତିର୍‌ କରିନାହିଁ। ସ୍ଵାମୀ ଉପରେ ଅତ୍ୟାଚାର ଜାରି 
ରଖୁଛି, ପର ପୁରୁଷ ସଙ୍ଗେ ମିଳାମିଶା କରିଛି । ଗୋବିନ୍ଦ ଯୌତୁକ ଲୋଭରେ ନିଜ 
ସ୍ଵାଭିମାନ ହରାଇଛି | ପନ୍ନୀ ତା' ପିତାର ଧନ ବଳରେ ସ୍ବାମୀକୁ ଅବହେଳିତ କରିବାକୁ 
କୁଣ୍ମିତ ହୋଇନାହିଁ 
' ବନ୍ଦୀ' ଗଳରେ ପ୍ରଶାସନିକ ଓ ପୋଲିସ୍‌ କର୍ମଗାରୀଙ୍କ ଅତ୍ୟାଗରୀ ପ୍ରବୃତ୍ତିକୁ 
ଦେଖେଇ ଦିଆଯାଇଛି | ଶାସନରେ ରହି ସେମାନେ ସାଧାରଣ ଲୋକଙ୍କୁ ନାନା 
ପ୍ରକାରେ ଶୋଷଣ କରନ୍ତି । ପୋଲିସ୍‌ବାଲା ଜଣେ ସାଧାରଣ ଲୋକକୁ ଗାଳି ମାଡ଼ 
ଦେଇ ତା'ଠାରୁ ଟଙ୍କା ନେଇଛନ୍ତି ! ସାମ୍ବାଦିକ ନୀଳାମ୍ବର ଏହା ଶୁଣି ଲୋକଟିକୁ 
ପଚାରିଛନ୍ତି । ନୀଳାମ୍ବର ପ୍ରଶାସନର ଦୁର୍ବଳତାକୁ ପ୍ରକାଶ କରିଥିଲେ ବି ତଦନ୍ତ ବେଳେ 
ଲୋକଟି ତା'ର ଅତ୍ୟାଚାର କଥା ନ କହି ନୀଳାମ୍ବର ଉପରେ ଦୋଷ ଲଦି ଦେଇଛି। 
ହାକିମଙ୍କ ପ୍ରଶ୍ନର ଉତ୍ତର ଦେଇ ଲୋକଟି କହିଛି- “ମୁଁ ନେହାତ୍‌ ଗରିବ ଲୋକ 
ହଜୁର | ମୁଁ କୋଉଠୁ ଟଙ୍କା ପାଇବି ? ଶହେ ଟଙ୍କା ତ” ଦୂରର କଥା, ଶହେ ପଇସା ତ 
ମୋତେ ମିଳିବ ନାହିଁ ବାନ୍ଧି ମାଇଲେ। ମୁଁ କାହିକି ନୀଳାମ୍ବରବାବୁଙ୍କ ଏପରି ଗୋଟାଏ 
ନହେବା କଥା କହନ୍ତି ୨ ସେ ଆଉ କୋଉ ଆଡ଼ୁ ଶୁଣିଥିବେ କି ନିଜେ ଲଗାଇ 
ଯୋଡ଼ି କହିଥ୍‌ବେ। ” ( ଗୋଦାବରୀଶ ଗ୍ରନ୍ଧାବଳୀ, ୨ୟ ଭାଗ, ପୃ.୩୦) ଶୋଷକର 
ଅଖଣ୍ଡ ପ୍ରଭାବକୁ ଆକଳନ କରି ଏବଂ ନୀଳାମ୍ବର ତାକୁ ସୁରକ୍ଷା ଦେଇପାରିବ ନାହିଁ 
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୮୦ ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗବ-ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ରଯ 


ଭାବି ଲୋକଟି ତା'ର ମତ ବଦଳାଇ ଦେଇଛି | ସମ୍ବାଦ ପରିବେଷଣ ନ କରିବା 
ପାଇଁ ଅତ୍ୟାଗ୍ାରୀ ଗୋଷ୍ଠୀ ନୀଳାମ୍ବରକୁ ଲାଞ୍ଚ ଯାଚିଛନ୍ତି, ମାତ୍ର ସେ ରାଜି 
ହୋଇନାହାନ୍ତି । ଷଡ଼ଯନ୍ତ୍ର କରି ନୀଳାମ୍ବରକୁ ଶୋଷକ ଗୋଷ୍ଠୀ ଜେଲ୍‌ ଦଣ୍ଡରେ ଦଣ୍ତିତ 
କରିଛନ୍ତି। ସେ ଜେଲ୍‌ରୁ ମୁକୁଳିଲା ପରେ ସତ୍ଯ ପ୍ରଘଟ ହୋଇଛି । ‘ ପୋଲ 
ଉନ୍ଲୋଚନ' ,  ରାଜଭାଗ' ,  ସାନ୍ନା' , ' ବଡ଼ପୁଅ” , ' ଭାଇଭାଗ”' ପ୍ରଭୃତି ଗଳ୍ପରେ 
ଗୋଦାବରୀଶ ମିଶ୍ର ଶୋଷିତର କଷଣକୁ ବେଶ୍‌ ମାର୍ମିକ ଢଙ୍ଗରେ ବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ତି | 
ଗୋଦାବରୀଶ ମହାପାତ୍ର 


ସତ୍ୟବାଦୀ ଯୁଗର ଲେଖକମାନେ ଜାତୀୟତାବାଦ ସହ ନୀତି ଆଦର୍ଶ ପ୍ରତି 
ଧାନଶୀଳ ଥଲେ | ସମାଜର ଅନ୍ୟାୟ, ଅନୀତିକୁ ଲୋକଲୋଚନକୁ ଆଣି ସୁସ୍ଥ ସମାଜ 
ଗଠନ ପାଇଁ ସେମାନେ ବାର୍ଭାଁ ଦେଇଛନ୍ତି | ଅତ୍ୟାଗରୀ ମନୁଷ୍ୟର ସ୍ଵରୂପ ଉଦ୍‌ଘାଟନରେ 
ଗୋଦାବରୀଶ ମହାପାତ୍ରଙ୍କ ଲେଖନୀ ତପ୍ୂର ହୋଇଛି | ପରାଧୀନ ଭାରତରେ ଅଧ୍ବକାଂଶ 
ସାହୁକାର, ମହାଜନ, ଜମିଦାର ନିଜର ପୁଞ୍ଜି ବୃଦ୍ଧି ନିମନ୍ତେ ଅତ୍ୟାରଗରୀ ମନୋଭାବ 
ପୋଷଣ କରୁଥଲେ। ଶ୍ରମିକ, ମୁଲିଆଙ୍କୁ ଖଟାଇ ସେମାନେ ଧନୀରୁ ଆହୁରି ଧନୀ 
ହେଉଥିବା ବେଳେ ମଜୁରିଆ ଶ୍ରେଣୀର ଲୋକେ ଗରିବରୁ ଅଧକ ଗରିବ ହେଉଥିଲେ । 
ଧନୀମାନେ ଦରିଦ୍ରଙ୍କ ବ୍ୟାକୁଳତାକୁ ଏଡ଼ି ଦେଇ ଆତ୍ମସ୍ବାର୍ଥରେ ମଗ୍ନ ରହୁଥିଲେ |,ସାହୁକାର 
ଦ୍ଵାରୀ ମଜୁରିଆ ବନାର ଆକୁଳ ନିବେଦନ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାତ ହୋଇ ନିର୍ଯାତିତ ହେବାର 
କଥା କହିଛି ଗୋଦାବରୀଶ ମହାପାତ୍ରଙ୍କ ‘ଦୁଇଟି ଟଙ୍କା” ଗଳ୍ପ। ବନା ସାହୁକାର 
କ୍ଷେତରେ ମଜୁରି ଲାଗି ପେଟ ପୋଷେ | ଅର୍ଥାଭାବରୁ ସେ କୁମାର ପୂର୍ଣ୍ଣିମାରେ ସ୍ତ୍ରୀ ପାଇଁ 
ଖଣ୍ଡେ ଶାଢ଼ି କିଣିପାରି ନାହି। ସେଥୁପାଇଁ ସାହୁକାରକୁ ଦିଂ ଟଙ୍କା ଦେବା ପାଇଁ ବନା 
ନେହୁରା ହୋଇଛି। ସାହୁକାର ତା” କଥାକୁ କର୍ଣ୍ଣପାତ କରିନାହି। ବନା ବାଧ୍ଯ ହୋଇ 
ସାହୁକାର ଗୋଦାମରୁ ସେଦିନ ରାତିରେ ସ୍ତ୍ରୀ ପାଇଁ ଖଣ୍ଡେ ଲୁଗା ଚେରି କରିଛି। ପରଦିନ 
ସେ ଧରାପଡ଼ି ନିର୍ମମ ମାଡ଼ ଖାଇଛି ଏବଂ ପୋଲିସ୍‌ ତାକୁ ବାନ୍ଧି ନେଇଛି। ଚୋରି 
ସମ୍ପର୍କରେ ସେ କହିଛି- “ ମୁଁ ଖାଲି ଯୋଡ଼ାଏ ଟଙ୍କା ଆଗ ମାଗିଥଲି, ସେ ଦେଲେ 
ନାହିଁ। ଲୁଚିକରି ଯାଇ ଲୁଗାଟିଏ ଆଣିଲି, ମୋତେ ଯାହା କରିବ କର; ମାର, ଧର, 
ମାତ୍ର ଏ ଲୁଗାଟିକୁ ନେଇ ଚମ୍ପାକୁ ଦେଇଆସ | ମୁଁ ଚୋର ନୁହେଁ, ମୁଁ ମୁଲିଆ।” 
(ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗନ୍ ଇତିହାସ, ୨ୟ ଭାଗ, ପୁ. ୧୦୭) ଶୋଷିତ ସତ କହିବା ମଧ୍ଯରେ 
ଶୋଷକ ପ୍ରତି ତା'ର ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ବ୍ୟକ୍ତି କରିଛି। ଏ ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ତୀବ୍ର ନହେଲେ ବି 
ଶୋଷଣର ନଗ୍ନ ରୂପ ଏଥରେ ପ୍ରତିଫଳିତ | 
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ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦଗନଧ ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ର୍ୟ ୮ ୧ 


ଜମିଦାର ନିର୍ଯାତନାରେ ରଘୁ ସୁବୁଦ୍ଧି ଦାଣ୍ଡର ଭିକାରି ହୋଇଛି ' ପଟ୍ଟନାୟକେ 
ପଇସାଟିଏ” ଗଛରେ | ଜମିଦାର ପାଖରୁ ରଘୁ ସୁବୁବି ଆଣିଥିବା ପରଶ ଟଙ୍କା ରଣ 
ପାଞ୍ଚ ବର୍ଷରେ ପାଞ୍ଚ ହଜାର ଟଙ୍କା ହୋଇଛି | ଜମିଦାର ପଟ୍ଟନାୟକଙ୍କ ରଣ ଶୁଝିବାରେ 
ରଘୁ ସୁବୁଵ୍ଧି ସର୍ବସ୍ବ ହରାଇ ପାଗଳ ହୋଇଛି। ତାକୁ ସମସ୍ତେ ପଟ୍ଟନାୟକେ ଭଳି 
ଦେଖାଯା' ନ୍ତି ଏବଂ ' ପଟ୍ଟନାୟକେ ପଇସାଟିଏ” କହି ସେ ବୁଲି ବୁଲି ପଇସା ମାଗେ | 
ସେମିତି ସାମନ୍ତବାଦୀଙ୍କ ନିର୍ଯାତନାର ଚିତ୍ର “ଏ ମଣିଷକୁ ପଥର କଲା କିଏ” ଗଳ୍ପରେ 
ଚିତ୍ରିତ । ଶିଳୀ, ଶ୍ରମିକ ସାଧାରଣ ଲୋକ ହେଲେ ବି ସେମାନଙ୍କ ଅସାଧାରଣ ଜ୍ଞାନ, 
ବୁଵ୍ଧି, ଶ୍ରମରେ ରାଷ୍ଟ୍ର ପ୍ରଶଂସିତ ହୁଏ | ମାତ୍ର ପ୍ରଶଂସାର ଶ୍ରେୟ ଯାଏ ରାଷ୍ଟ୍ରମୁଖ୍ଯଙ୍କ 
ନିକଟକୁ; ଶିଳ୍ପୀ, ଶ୍ରମିକ ଅଜଣା, ଅଶୁଣା ହୋଇ ରହିଯାଏ। ଭୀମଦାସ ତା” 
ଯୁବାବସ୍ଥାରେ ପଥର ଫଟାଇ ମଧୁପୁର ଗଡ଼ ଗଢ଼ିଛି। ଗଡ଼ରେ ରାଜା ରହିଲେ, ରାଜା 
ଗଲେ ଏବଂ ପୁଣି ନୂଆ ରାଜା ଆସିଲେ, ହେଲେ କେହି ତାକୁ ମନେ ପକାଇ 
ନାହାଁନ୍ତି । ଥରେ ତା' ପଥରକଟା ଶବ୍ଦରେ ନୂଆ ରାଜାଙ୍କ ନିଦ୍ରାରେ ବ୍ୟାଘାତ ହୋଇଛି । 
ରାଜକର୍ମଗ୍ରୀ ବୃଦ୍ଧ ଭୀମଦାସଙ୍କୁ ଆଣି ଦଣ୍ଡ ଦେଇଛନ୍ତି, ମାତ୍ର ତା'ର ପଥରକଟା ବନ୍ଦ 
ହୋଇନାହିଁ। ରାଜା ତାକୁ ଆଣି ସମ୍ମାନର ସହ ଉଆସରେ ରଖୁଛନ୍ତି । ହେଲେ, ସେ 
ପଥର ଖୋଜିଛି ଏବଂ ନିର୍ଜନ ରାତିରେ ସେହି ପାହାଡ଼କୁ ଗାଲିଯାଇଛି ! ରାଜାଙ୍କ 
ଅନ୍ତର ଭିତରେ ଅନୁତାପ ଆସିଛି। ସେ ନିଜକୁ ନିଜେ ପ୍ରଶ୍ନ କରିଛନ୍ତି ଏ ମଣିଷକୁ 
ପଥର କଲା କିଏ ?” ଉତ୍ତର ବି ତାଙ୍କରି ଭିତରୁ ଖୋଜି ପାଇଛନ୍ତି “କିଏ ? ମୁଁ 
ରାଜା | ସାମନ୍ତବାଦୀଙ୍କ ସ୍ବାର୍ଥପର ଭାବ ଯୋଗୁଁ ସାଧାରଣ ମନୁଷ୍ୟର କର୍ଉବ୍ୟକୂ ଉପଯୁକ୍ତ 
ମୂଲ୍ୟ ବା ସମ୍ମାନ ମିନୁନାହି। ଯଦ୍ାରୀ ସେମାନେ ଟିର ଅବହେଳିତ ହୋଇ ରହୁଛନ୍ତି | 


ରାଜାରାଜୁଡ଼ା, ଜମିଦାର, ସାହୁକାର ପରି ଉଚ୍ଚବର୍ଗର ଲୋକେ ନୀଚଜାତିର 
ମଣିଷଙ୍କୁ ଅସ୍ମଶ୍ୟ ଭାବେ ବିବେଚନା କରୁଥିଲେ | ଜମିଦାର, ସାହୁକାର ନୀଚଜାତିର 
ଲୋକଙ୍କ ହୀନ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଦେଖୁବାର ବର୍ଣ୍ଣନା “ହସ୍ତାନ୍ତର” ଗନ୍ଚରେ ପରିଲକ୍ଷିତ। 
ନୀଚଜାତିଙ୍କ ପ୍ରତି ହୀନମନ୍ୟ ଭାବର ଏକ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ହେଲା¬ “ ବଡ଼ ସାଆନ୍ତେ କ'ଣ 
କରୁଥିଲେ କି ? କେବେ ତାଙ୍କ ପାଦ ଏ ସାଇରେ ପଡ଼ିଚି ୨ କେବେ ଆମ ବାହା, 
ପୁଆଣିରେ ଦୁଆର ମୁହଁରେ ଠିଆ ହୋଇଛନ୍ତି ୨ ଅଧ୍ୟକରେ ବୋଝ୍‌ ଟୋକେଇ ଧରି 
ଖମାର ଦୁଆରେ ପହଞ୍ଚଲେ କହିବେ- ଆଡ଼େଇ ହେଇ ବସ ବସି ବସି ସେଠି ବେଳ 
ମୁଣ୍ଡ ଉପରୁ ଗଡ଼େ | ଗୁମାସ୍ତା ଆସେ ଧାନ ମାପି ଦିଏ, କହେ- ତମେଗୁଡ଼ାକ କେବେ 
ଭଲ ହେବ ନାହିଁ। ” (ଶୁତି ସଞ୍ଚୟନ, ପୃ. ୨୯ ୨) 
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୮୨ ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗଳ ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ର୍ଯ 


ସାହୁକାରର ଅମାନବିକତାର ସ୍ଵରୂପ “ ଜଡ଼ା କୁରୁପାର ପ୍ରେମ” ଗଳରେ ନିହିତ । 
ଏଥରେ ଅନାଥ ଶିଶୁଟିକୁ ଘରୁ ତଡ଼ି ଦେଇ ତା' ଘରକୁ ସାହୁକାର ଦଖଲ କରିନେଇଛି | 
ଗାଳିକଙ୍କ ' ଜାତିର ଧକ୍କା” ଗଛରେ ଜାତି, ଧର୍ମର ଭେଦଭାବ ସେସମୟର ସମାଜରେ 
ଯେଉଁ ଉଗ୍ରରୂପ ନେଇଛି ତାହା ପ୍ରଦର୍ଶନ ହୋଇଛି | ରସଲକୋଣ୍ଡା ବନ୍ଧ କାମ ବେଳେ 
ବୁଭୁକଷୁ ଜନତା କୁଲି କାର୍ଯ୍ୟରେ ସାମିଲ୍‌ ହୋଇଛନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଜାତି, ଧର୍ମ, 
ବର୍ଣ୍ଣ କିଛି ବାଛବିଚାର ନାହିଁ। ସମସ୍ତେ କୂଲି ଭାବେ ପରିଚିତ ଏବଂ ଗୋଟାଏ ଜାଗାରେ 
ଏକାଠି ପତ୍ର ପକାନ୍ତି । ନାରସେନା ସେଠାରୁ ଫେରିଲା ପରେ ରକ୍ଷଣଶୀଳ ସମାଜରେ 
ଅଜାତିଆ ହୋଇଛି। ତା”ର ମା ତାକୁ ବି ଦୂରେଇ ଦେଇଛି, ଜାତି ହେବା ପାଇଁ 
କହିଛି। ଗଛ ଭାଷାରେ “ ଦୂର ହୁଅ ଅଜାତିଆ ଦୂର ହୁଅ | ଯା, ପୁରୀ ଯା, ଗୋବର 
ପାଣି ପି ¬ ତେବେ ଯାଇ ଜାତି ପାଇବୁ | ବାରହାଡ଼ି, ତେରଗୋଲା ପଠାଣ, କିରସ୍ତାନ 
ସାଙ୍ଗରେ ଖାଇ ଏ ଘରେ ପୁଣି ପାଦ ପକାଇବାକୁ ଆସିଛୁ ?” ନାରସେନା ବାହାରି 
ଯାଇଛି, ତା ପଛେ ପଛେ ମା ପୁଅକୁ ଖୋଜିବା ପାଇଁ ଘରୁ ଚାଲିଯାଇଛି 


ବିକଟ ଜାତିଆଣ ଭେଦଭାବ ମଣିଷକୁ ତା” ଘର ଏପରିକି ନିଜ ଲୋକ 
ପାଖରୁ ମଧ୍ଯ ପର କରିଦେଇଛି । ଏହାର ଆଉ ଏକ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ହେଉଛି “ ନୀନମାଷ୍ଟଣୀ 
ଗଳ୍ପ | ବ୍ରାହ୍ମଣ ଝିଅ ନୀଳ ବାଲ୍ୟ ବିବାହ କରିଛି । ମାତ୍ର ବାଲ୍ୟକାଳରେ ସେ ବିଧବା 
ହୋଇ ବାପ ଘରକୁ ଫେରିଆସିଛି । ବିଧବା ବିବାହ ପ୍ରଥା ଆମ ସମାଜରେ ନ ଥିବାରୁ 
ତା' ପାଇଁ ଆଉ କେହି ବର ଖେଜିନାହିଁ। ବିଦ୍ୟାଳୟରେ ମାଷ୍ଟରାଣୀ ଚାକିରି କରିଛି। 
ଇତିମଧ୍ଯରେ ଯାତ୍ରାରେ ଅର୍ଜୁନ ଭୂମିକାରେ ଅଭିନୟ କରୁଥିବା ମଦନ ସେଠୀ ପ୍ରତି 
ତା'ର ଦୂର୍ବଳତା ପ୍ରକାଶ ପାଇଛି। ନୀଳ ଚାକିରି ଓ ଘର ଛାଡ଼ି ମଦନକୁ ବିବାହ 
କରିଛି । ଜାତିପ୍ରଥା କଟକଣା ଯୋଗୁଁ ବାପଘର ମାଟି ଆଉ ମାଡ଼ି ପାରିନାହିଁ। ଏମିତିକି 
ଭାଇର ବାହାଘରକୁ ଯାଇନପାରି ପଡ଼ିଶା ଧୋବାଘରୁ ତା' ବଉଳପାଟକୁ ଆଣି ପାଖରେ 
ରଖିଛି। ଭାଇ ତା” ପାଖକୁ ନ ଆସିଲେ ସେ ବଉଳପାଟକୁ ଫେରାଇବ ନାହିଁ ବୋଲି 
ଦୁଃଖ ଓ ଅଭିମାନରେ ଜିଦ୍‌ ଧରି ବସିଛି। ରାତିର ଅନ୍ଧାରରେ ଭାଇ ଲୁଚିକରି ତା' 
ପାଖକୁ ଆସିଛି। ସେ ତା'କୁ ସ୍ବେହରେ ଜାକିଧରି ବଉଳପାଟକୁ ଫେରାଇ ଦେଇଛି। 
ଏହି ଗପରେ ବାଲ୍ୟ ଓ ବିଧବା ବିବାହ ନୀଳ ଜୀବନରେ ଯେପରି ଦୂର୍ଗତିକୁ ଡାକି 
ଆଣିଛି, ଜାତିପ୍ରଥା ବି ଭାଇ ଭଉଣୀ ସମ୍ପର୍କ ମଧ୍ୟରେ ବାଡ଼ ପକେଇଛି। 


ଓଡ଼ିଆରେ ଗୋଟାଏ ଲୋକବାଣୀ ଅଛି ଦୁଇପକ୍ଷର କଳି ହେଲେ ତୃତୀୟ 
ପକ୍ଷର ଲାଭ | ଏହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଦେଖୁଲେ ଲୋକେ ମାଲିମକଦ୍ଦମା କରି କାଙ୍ଗାଳ ହୋଇ 
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ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗଳ୍ପ ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ରୟ ୮୩ 


ଯାଉଛନ୍ତି; ମାତ୍ର ତୃତୀୟ ପକ୍ଷ ଅର୍ଥାତ୍‌ ଓକିଲ ଲାଭ ନେଉଛନ୍ତି । ଟାଉଟର କିସମର 
ଓକିଲ ଅନେକ ଫନ୍ଦିଫିକର କରି ଭଲ ରୋଜଗାର କରୁଛନ୍ତି | ଓକିଲଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ମହକିଲ 
ସର୍ବସ୍ବାନ୍ତ ହେବାର କଥାକୁ ନେଇ “ ଫଗୁ ଦାସଙ୍କ କୋଠା ତଳେ” ଗଳ କଳ୍ିତ।| ଓକିଲ 
ବା ମୁକ୍ତାର ଫଗୁ ଦାସ ମକଦମାରେ ଜିତାଇ ଦେବ କହି ମହକିଲ ଦଣ୍ଡପାଣିକୁ ତଳିତଳାନ୍ତ 
କରିଦେଇଛି | ଭଡ଼ାଘରେ ରହୁଥିବା ଫଗୁ ଦାସ ସମୟକ୍ରମେ ବିରାଟ ପକ୍କା ଘର 
ତୋଳିଛି । ତା” ପିଣ୍ଡାରେ ଆଶ୍ରୟ ନେଇଛି ଦଣ୍ଡପାଣି। କାନ୍ତର ପଥରସବୁ ନିର୍ଯାତିତ 
ମନୁଷ୍ୟର ପ୍ରତୀକ ଭାବେ ଫଗୁ ଦାସର ଶୋଷଣ କଥାକୁ ଦଣ୍ଡପାଣି ଆଗରେ କହିଛନ୍ତି । 
ଗାଳିକଙ୍କ ଭାଷାରେ- “ ଆମ୍ଭେମାନେ, ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ଘର ଜଙ୍କଆ ସେ ପାଖରେ । 
ଦଶବର୍ଷ ତଳେ ଆମେମାନେ ଏଠି ନଥୁଲୁ। ଫଗୁ ଦାସ ଉତ୍ସାହରେ, ପ୍ରେରଣାରେ 
ଆମେ ଆସି ପଥର ପାଲଟି ଯାଇଛୁ। ଆମର ଆତ୍ମା କଲିକତାର ହାଡ଼କଟା ଗଳିରେ, 
ରେଙ୍ଗୁନ୍‌ର ସତେଇଶି ନମ୍ବର ଗଳିରେ, କଟକର ମସ୍ଜିଦ୍‌ ଗଳିରେ, ବ୍ରହ୍ମପୁରର ପେଟା 
ସାହିରେ କାତର ଭାବରେ କାନ୍ଦୁଛନ୍ତି । × × × ଆମ୍ଭେମାନେ ହେଉଛୁ ବୋଲଗଡ଼ 
ଅଞ୍ଚଳର ଶହ ଶହ ମହକିଲଙ୍କର ତତଲା ଲୁହ| ଏଠାରେ ପଥର ପାଲଟି ଫଗୁ ଦାସଙ୍କର 
କୋଠା ତଳେ ପଡ଼ି ରହିଛୁ ।”” (ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗଳ୍ତର ଇତିହାସ, ୨ୟ ଭାଗ, ପୃ. ୧ ୨୧) 
ପିଣ୍ଡାରେ ଶୋଇଥିବା ମହକିଲଙ୍କୁ ଫଗୁ ଦାସର କୁକର୍ମ ବିଷୟରେ ଚେତେଇ ଦେବା 
ପାଇଁ ପଥରମାନେ ପ୍ରତିଦିନ ଚେଇଁ ଉଠନ୍ତି। ପଥରମାନଙ୍କ ଭାଷାରୁ ଓକିଲମାନେ କିପରି 
ନିର୍ମମ ଭାବେ ମହକିଲମାନଙ୍କୁ ଶୋଷଣ କରୁଥିଲେ ତାହା ଅନୁମେୟ | 

ଯନ୍ତ୍ରଶିଛ୍ଧ ପ୍ରଚଳନରେ କୁଟୀରଶିଳ୍ତର ଅବକ୍ଷୟ ଘଟିବା ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ “ ମାଗୁଣିର 
ଶଗଡ଼” ଗଳ୍ପ ରଚିତ | ଯନ୍ତ୍ରଶିଳ୍ପ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ପାଇବାରୁ କୁଟୀର ଶିଳ୍ପ ଉପରେ ନିର୍ଭର 
କରୁଥିବା ଦରିଦ୍ର ଜନତା ରୋଜଗାର ହରାଇ ଅକଥନୀୟ ଯନ୍ତ୍ରଣା ଭୋଗିଛନ୍ତି | ଯନ୍ତ୍ରଶିଳ୍ତର 
ମାଲିକ ଧନିକ ଶ୍ରେଣୀୟ ହୋଇଥିବାରୁ ସେମାନଙ୍କ ସ୍ଵାର୍ଥରକ୍ଷା ପାଇଁ କୁଟୀର ଶିଳ୍ପ 
ଗୁରୁତ୍ଵ ହରାଇଛି ଏବଂ ଏହା ଉପରେ ନିର୍ଭର କରୁଥିବା ମାଗୁଣି ପରି ଦରିଦ୍ର ଲୋକମାନଙ୍କ 
ଜୀବନ ଦୂର୍ବିଷହ ହୋଇପଡ଼ିଛି। ସିଂହଘର ମୋଟର ବସ ଆଣିଲା ପରେ ଖଲିକୋଟରେ 
ମାଗୁଣି ଶଗଡ଼ରେ ଯାତ୍ରୀ ଯିବା ଆସିବା କମିଯାଇଛି । ମାଗୁଣି ପ୍ରଥମେ ଆଶା ହରାଇ 
ନାହିଁ। ତା'ର ମନେ ପଡ଼ିଛି କୋଦଳା ସଭାର ଭାଷଣ | ଗାଳ୍ିିକଙ୍କ ଭାଷାରେ “ କିଏ 
କହୁଥିଲେ କଳ ଜିନିଷଠୁ ହାତ ଜିନିଷ ଭଲ। ତାହା ହେଲେ ମୋଟର କଳଠୁ କ'ଣ 
ମୋ ଶଗଡ଼ ଭଲ ନୂହେଁ ? ଏତେ ଲୋକ ତ ସଭାରେ ବସି ଶୁଣୁଥିଲେ, ସେମାନେ 
କ”ଣ ମୋ ଦୁଃଖ ବୁଝିବେ ନାହିଁ। କର୍ମୀ ନ ବୁଝିଲେ ଯିବି ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ପାଖକୁ | ଦରିଦ୍ରର 
ସାଥୀ ସେ, ଗରିବଙ୍କ ବନ୍ଧୁ ସେ, କ”ଣ କହିବେ ମାଗୁଣି ମରିଯାଉ, ଏ ସିଂହେ 
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୮୪ ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗନ-ସ୍ଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ଵୈଚିତ୍ର୍ୟ 


ବଞ୍ଚନତୁ।” (ଏବେ ମଧ୍ଯ ବଞ୍ଚୁଛି, ପୃ. ୨୭) ମାଗୁଣିର ଆଶା, ବିଶ୍ଵାସ ଧୂରେ ଧୂରେ 
ମଉଳି ଯାଇଛି। ତା ଶଗଡ଼ରେ ଲୋକ ଯିବା ବନ୍ଦ କରିଦେଇ ସିଂହ ଘର ବସ୍‌ରେ 
ଯାଇଛନ୍ତି। ମାଗୁଣି ଆଉ ତା' ବଳଦ ହଳକ ଖାଇବାକୁ ନ ପାଇ ଦୁର୍ବଳ ହୋଇ 
ପଡ଼ିଛନ୍ତି। ପରିଣତିରେ ମାଗୁଣି ବଡ଼ ଅସହାୟ ଭାବେ ମୃତ୍ୟୁବରଣ କରିଛି । ପ୍ରଗତି 
ପାଇଁ ଯନ୍ତ୍ରଶିନ୍ ତ ନିହାତି ଆବଶ୍ୟକ | ମାତ୍ର ଯନ୍ତ୍ରଶିଳ୍ପ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଦାନା ପାଣି ଯୋଗାଇବା 
ଅସମ୍ଭବ। କୂଟୀର ଶିଳ୍ପକୁ ବଞ୍ଚାଇ ରଖୁବା ନିମନ୍ତେ ବିକଳ୍ପ ବ୍ଯବସ୍ଥା ଗ୍ରହଣ ନ କରି 
ଏଥପ୍ରତି ସମ୍ପୂର୍ଣ ଆଖୁ ବୁଜି ଦେବା ହେଉଛି ଏହା ଉପରେ ନିର୍ଭରଶୀଳ ଶ୍ରମଜୀବୀଙ୍କ 
ପ୍ରତି ହତାଦର । 

ସଭ୍ୟ ସମାଜ ଦ୍ଵାରା ଆଦିବାସୀ ଯେପରି ନିର୍ଯାତିତ ହୁଅନ୍ତି ତାକୁ ନେଇ “ଚୋର 
କିଏ” ଗଛ ରଚିତ । ଆଦିବାସୀଙ୍କ ଉନ୍ନତି କଥା କହି ସଭ୍ଯ ମଣିଷ ସେମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା 
ନିଜର ସ୍ଵାର୍ଥହାସଲ କରେ । ଆଦିବାସୀଙ୍କ ଆର୍ଥିକ ଅବସ୍ଥାରେ କିଛି ପରିବର୍ଭନ ହୁଏ 
ନାହିଁ। ସଭ୍ୟ ଶିକ୍ଷିତ ମଣିଷଙ୍କ ସ୍ବାର୍ଥପର କାର୍ଯ୍ୟକଳାପକୁ ନେଇ ଆଦିବାସୀ ଯୁବକ 
ଶୁକୁରାର ମନରେ ବିଦ୍ରୋହ ଜାତ ହୋଇଛି | ମିଥ୍ୟା ଗୋରି ଅଭିଯୋଗରେ ତାକୁ ଜେଲ୍‌ 
ଦଣ୍ଡ ମିଳିଛି। ଶୁକୁରା ମନର ଏହି ପ୍ରତିକ୍ରିୟାକୁ ଗାନିକ ରୂପକଳ୍ନ ମାଧ୍ଯମରେ ପ୍ରକାଶ 
କରିଛନ୍ତି। 

ଆଦିବାସୀଙ୍କ ଶିକ୍ଷା ଓ ଆର୍ଥକ ଦୁରବସ୍ଥାର ସୁଯୋଗ ନେଇ ସଭ୍ଯ ମଣିଷ 
ସେମାନଙ୍କୁ ନାନା ପ୍ରଲୋଭନ ଦେଖାଇ ଶୋଷଣ କରୁଛି । କେବଳ ବଣର ଆଦିବାସୀ 
ନୁହଁନ୍ତି, ନିରକ୍ଷର, ଦରିଦ୍ର, ଗ୍ରାମୀଣ ଲୋକଙ୍କ ଉପରେ ସଭ୍ୟ ମଣିଷର ଜୁଲମ ସୀମା 
ଅତିକ୍ରମ କରିଛି | “ଦୁଇଟି ଦିନ? ଗଛରେ ଭାଇଗା ମୂଲ ଲାଗିବାକୁ ରେଙ୍ଗୁନ 
ଯାଇଥଵବାବେଳେ ତା” ଘରବାଡ଼ି ନିଲାମ ହୋଇଯାଇଛି। ବୂଢ଼ୀମା ତା'ର ପର 
ଗୁହାଳପିଶ୍ଡାରେ ଆଶ୍ରୟ ନେଇ ମୂତ୍ୟୁବରଣ କରିଛି। ସାହୁକାର, ମହାଜନଙ୍କ ନିର୍ଦୟ 
ଚିତ୍ର ଏଥୁରେ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ | ' ଦୁଇଟି ରାତ୍ରିର ଶେଷ ପ୍ରହର, “ ମୁଁ ଯେ ରେଙ୍ଗୁନୂରୁ 
ଫେରିଲି', ' ପ୍ରେମର ସିଂହାସନ ଆଦି ଗଳ୍ପରେ ଶ୍ରମିକ, କୃଷକଙ୍କ ଆର୍ଥକ ଅନଟନ ଓ 
ନିର୍ଯାତିତ ଜୀବନ ବର୍ଣ୍ଣିତ 
କାଳିନ୍ଦୀ ଚରଣ ପାଣିଗ୍ରାହୀ 


କାଳିନ୍ଦୀ ଚରଣ ପାଣିଗ୍ରାହୀ ସାହିତ୍ୟିକ ଜୀବନର ପ୍ରାରମ୍ଭିକ କାଳରେ ରୋମାଣ୍ଟିକ 
ଭାବାବେଗ ପ୍ରତ ଆକୃଷ୍ଟ ହୋଇଥିଲେ ମଧ୍ଯ ପରକାଳରେ ବାସ୍ତବ ଜୀବନର ସୁଖଦୂଃଖ, 
ହସକାନ୍ଦ ତାଙ୍କୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିଛି | ସ୍ଵପ୍ନ ପ୍ରବଣତା ମନରେ ଆଶା ବିଶ୍ଵାସ ଜାଗ୍ରତ 
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ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗଳ୍ପ “ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ର୍ୟ ୮୫ 


କରିପାରେ ମାତ୍ର ସମାଜର କଙ୍କରିଳ ଚଲାପଥରେ ମନୁଷ୍ୟ ଅହରହ କ୍ଷତବିକ୍ଷତ 
ହେଉଥୁବା ଅନୁଭବ, ଅନୁଭୂତିକୁ ସଫଳ ରୂପ ଦେଇପାରେ ନାହିଁ। କାଳିନ୍ଦୀ ଚରଣ 
ତାଙ୍କ ଜୀବନରେ ସାମ୍ପା କରିଥବା ଅପ୍ରିୟ ସତ୍ୟକୁ ଗଳ୍ପରୂପ ଦେଇଛନ୍ତି। ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ 
ଅହିଂସା ନୀତି ଓ ମାର୍କସଙ୍କ ସାମ୍ୟବାଦୀ ଆଦର୍ଶକୁ ପରଖୁ ଅବହେଳିତଙ୍କ ଦୁଃଖ ଦୂର୍ବଶାର 
ସ୍ଵରୂପକୁ ଗଛ ରୂପ ଦେଇଛନ୍ତି। ବାଲ୍ୟକାଳ ତାଙ୍କର ଗ୍ରାମ୍ୟ ପରିବେଶରେ ଅତିବାହିତ 
ହୋଇଥିବାରୁ ମୂଲିଆମାନଙ୍କ ଉପରେ ମାଲିକମାନଙ୍କ ଅତ୍ୟାଗାରକୁ ସେ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଭାବେ 
ସାମ୍ନା କରିଛନ୍ତି। ଏ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ତାଙ୍କର ଉକ୍ତି ହେଲା- “ ମୂଲିଆମାନଙ୍କ ଉପରେ 
ମାଲିକମାନଙ୍କ ଅତ୍ୟାରର ଅନ୍ୟାୟ ଦେଖୁ ମୁଁ ଜର୍ଜରିତ ହୋଇପଡ଼େ, ଅଥଚ ଆମେ 
ମଧ୍ଯ ସେଇ ମାଲିକ ଶ୍ରେଣୀ ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ ।” (ଅଙ୍ଗେ ଯାହା ନିଭାଇଛି, ପୃ. ୧୫୦) ସେ 
ସମୟରେ ଗାଁର ସାହୁକାର, ଜମିଦାର, ମାମଲତକାର, ପୋଲିସ୍‌, ଓକିଲମାନେ ନିଃସ, 
ନିରକ୍ଷର, ନିରୀହ ଶ୍ରମିକ, ମୁଲିଆଙ୍କୁ ବିଭିନ୍ନ ଆଳରେ ଶୋଷଣ କରୁଥଲେ। ଗାଳିକ 
ମାଲିକ ଶ୍ରେଣୀଭୁକ୍ତ ହୋଇଥିବାରୁ ସତକୁ ଖୁବ୍‌ ନିକଟରୁ ଦେଖୁଛନ୍ତି ଏବଂ ଏହାକୁ 
ପ୍ରକାଶ କରିବାକୁ ଦ୍ବିଧା ପ୍ରକାଶ କରିନାହାଁନ୍ତି। 

୧୯ ୨ ୦ ମସିହାରେ ପ୍ରକାଶିତ ତାଙ୍କର ପ୍ରଥମ ଗନ୍ଧ ' ଆତ୍ମକାହାଣୀ”ରେ ନାରୀ 
ନିର୍ଯାତନା ଉପରେ ଆଲୋକପାତ କରାଯାଇଛି ! ସାତ ବର୍ଷର ସୁଷମାକୁ ବିବାହ କରିଛି 
ରୋଗଗ୍ରସ୍ତ ପଇଁଚାଳିଶ ବର୍ଷର ବୟସ୍କ ତୃତୀୟ ପକ୍ଷ ବ୍ୟକ୍ତି । ସୁଷମାକୁ ସତର ବର୍ଷ 
ହେଲାବେଳକୁ ତା”ର ସ୍ଵାମୀ ଓ ସନ୍ତାନ ତାକୁ ଛାଡ଼ି ଆରପାରିକୁ ଚାଲିଯାଇଥିଲେ | 
ସେ ତା” ବାପଘରକୁ ଫେରିଆସିଛି। ସମାଜରେ ତାକୁ ଅନେକ ନିନ୍ଦା ଅପବାଦ 
ସହିବାକୁ ପଡ଼ିଛି | ତା” ମୁହଁ ଚାହିଁଲେ ଅଶୁଭ ବୋଲି ତାକୁ ସମସ୍ତେ ଘ୍ୂଣା କରିଛନ୍ତି 
ତାକୁ ଘରୁ ବାହାର କରିଦେବାକୁ ଗ୍ରାମବାସୀ ସ୍ଥିର କରିଛନ୍ତି । ଏହି ସମୟରେ ଶିକ୍ଷିତ 
ଯୁବକ ନବୀନ ତାକୁ ବିବାହ କରି ସାଙ୍ଗରେ କାଶ୍ମୀରକୁ ନେଇଯାଇଛି | ବ୍ରାହ୍ମ ସମାଜ 
ଦ୍ଵାରା ଅନୁପ୍ରାଣିତ ନବୀନ ବିଧବା ବିବାହ ପ୍ରତି ଆଗ୍ରହ ପ୍ରକାଶ କରିଛି। 

ଭିନ୍ନକ୍ଷମମାନଙ୍କୁ ସମାଜ ପାଇଁ ଅଭିଶାପ ବୋଲି ବିଚାରି ସେମାନଙ୍କୁ 
ଅବହେଳା କରିବା ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ' ପଙ୍ଗୁ' ଗଛ ରଚିତ | ଏହି ଗଳ୍ପରେ ବିକଳାଙ୍ଗ ବା 
ପଙ୍ଗୁ ମଣିଷଟି ନିଜର ପିତାମାତା ଓ ଭାଇମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଅବହେଳିତ ହୋଇଛି । 
ମଣିଷମାନେ ତାକୁ ଘ୍ରଣା କରିବାରୁ ସେ ଗୋଟିଏ କଣାକୁତୀ ଓ ଛୋଟୀ ବିଲେଇ 
ସାଙ୍ଗରେ ସମ୍ପର୍କ ନିବିଡ଼ କରିଛି। ପଙ୍ଗୁର କୁକୁର ଦେବତାଙ୍କ ପ୍ରସାଦକୁ ମାରା 
କରିଦେବାରୁ ତାକୁ ନିର୍ଯାତନା ଦିଆଯାଇଛି | ପଙ୍ଗୁ ବାଧ ହୋଇ ଘର ଛାଡ଼ିଛି ଏବଂ 
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୮୬ ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦଗଳ-ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ନାଚେତନାର ବଵୈଚିତ୍ରୟ 


ଗଲାବେଳେ କଣାକୂତୀ ତା” ସାଙ୍ଗରେ ଯାଇଛି । ପୋଖରୀ ଭିତରେ ବଣି ଚଢ଼େଇଟି 
ପଡ଼ି ଛଟପଟ ହେଉଥିଲା ବେଳେ ପଙ୍ଗୁ ତାକୁ ଉଦ୍ଧାର କରିବାକୁ ଯାଇ ବୁଡ଼ି ମରିଛି | 


ବାଲ୍ୟ ବିଧବାର କରୁଣ ସ୍ଵର “ରୁଦ୍ରାକ୍ଷ ଗଛରେ ଝଙ୍କତ। ବ୍ରାହ୍ମଣ କନ୍ଯା 
ଦୁଲା ବାଲ୍ୟ ବିବାହ କରି ଅକାଳରେ ବିଧବା ହୋଇଛି । ତା' ଯୌବନରେ ପ୍ରଲୁ୍ତ 
ହୋଇ ଅନେକ ତାକୁ ଉପଭୋଗ କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି । ଦୁଲାର ରୁକ୍ଷ 
ବ୍ୟବହାରରେ କେହି ସଫଳ ହୋଇନାହାନ୍ତି । ଯୌବନର ତାଡ଼ନାରେ ସେ ବିହାରୀ 
ସଙ୍ଗେ ମିଳାମିଶା କରି ତା” ସନ୍ତାନର ମାଆ ହୋଇଛି। ବିହାରୀ ତାକୁ ଗ୍ରହଣ ନ 
କରିବାରୁ ପୁତ୍ରକୁ ଅନାଥାଶ୍ରମରେ ଛାଡ଼ି ଦେଇଛି। ସମାଜ ତାକୁ ବାସନ୍ଦ କରିଛି। 
ନିଜର ମାଆ ମଧ୍ଯ ତା” ହାତରୁ ଜଳ ସ୍ପର୍ଶ କରିନାହିଁ । ବିଧବା ବିବାହକୁ ରକ୍ଷଣଶୀଳ 
ସମାଜର ବିରୋଧ ଏବଂ କଠୋର ନୀତିନିୟମରେ ବୈଧବ୍ଯୟ ଜୀବନ ବିତାଇବା 
ଦ୍ଵାରା ନାରୀତ୍ଵ ତିଳ ତିଳ ହୋଇ ଦ୍ଧ ହେବାର ଆଉ ଏକ ଦୃଶ୍ୟ “ ନିୟତିର କ୍ରୀଡ଼ା’ 
ଗଛରେ ପରିଦୃଷ୍ଟ | ଏ ଗଛରେ ବିଧବା ଯୁବତୀର ନାରୀତ୍ଵ ପାଖରେ ଧର୍ମ, ସଂସ୍କାର, 
ଆଦର୍ଶ ହାର୍‌ ମାନିଛି। ସୁକୁମାର ସହିତ ତା'ର ଅବୈଧ ସମ୍ପର୍କ ଯୋଗୁଁ ଶିଶୁଟିଏ 
ଜନ୍ମ ହୋଇଛି। ସାମାଜିକ କଟକଣାକୁ ଡରି ସେ ତା'ର ଶିଶୁଟିକୁ ଗାତ ଖୋଳି ପୋତି 
ଦେଇଛି । ସନ୍ତାନର ମାୟାକୁ ଭୁଲି ନପାରି ସେ ବାୟାଣୀ ପରି ବୁଲିଛି । ଏଠାରେ ପୁରୁଷ 
ନାରୀକୁ ଉପଭୋଗ କରିଛି ସିନା, ପନ୍ଧୀରୂପେ ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ନାରାଜ ହୋଇଛି। 
ପୁରୁଷର ସ୍ବାର୍ଥପର ମନୋଭାବ ଓ ସାମାଜିକ କୁସଂସ୍କାର ନାରୀ ନିର୍ଷାତନାର ପ୍ରମୁଖ 
କାରଣ ହୋଇଛି  ଛିନ୍ନପ୍ପଷ୍ଠା। ଗଛରେ ଅର୍ଥ ଗୁଧୁ ପିତାମାତା କନ୍ୟାସୁନା ବିନିମୟରେ 
ବାଳୁତ ଝିଅକୁ ବୟସ୍କ ବ୍ୟକ୍ତି ସହିତ ବିଭା ଦେଇଛନ୍ତି, ଯିଏ ତୃତୀୟ ପକ୍ଷ ସ୍ତୀର ମାନ୍ୟତା 
ପାଇଛି । ଶଶୁର ଘରକୁ କିଣା ହୋଇ ଆସିଥିବାରୁ ସ୍ତ୍ରୀର ସ୍ବେହ, ସହାନୁଭୂତି ସ୍ବାମୀଠାରୁ 
ସେ ନ ପାଇ ଦାସୀ ଭଳି ଜୀବନଯାପନ କରିଛି । 


ରାଷ୍ଟ୍ରମୁଖ୍ୟଙ୍କ ସ୍ବାର୍ଥପର, ବେପରୁଆ ଅବା ମିଥ୍ଯା ଅହମିକା ପାଇଁ ଯୁଦ୍ଧ 
ସଂଘଟିତ ହୁଏ | ସେମାନଙ୍କ ଜିଦ୍ଖୋର ମନୋବୃଭ୍ତି ଖଟିଖୁଆ ମଣିଷଙ୍କ ପାଇଁ କାଳ 
ହୁଏ | ଆର୍ଥିକ ଅନଟନ ସେମାନଙ୍କ ମେରୁଦଣ୍ଡକୁ ବଙ୍କା କରିଦିଏ | ଯୁଦ୍ଧରେ ଯେତିକି 
ଲୋକ ମରନ୍ତି ତା'ଠାରୁ ବେଶୀ ମଣିଷ ଆର୍ଥକ ଦୁର୍ଗତି, ଖାଦ୍ୟାଭାବ, ରୋଗ ଯନ୍ତ୍ରଣାରେ 
ପଡ଼ି ପ୍ରାଣତ୍ୟାଗ କରନ୍ତି | ‘ବିଜୟ ଉତ୍ସବ” ଗଳ୍ପରେ ଯୁଦ୍ଧକନିତ ଅଭାବୀ ମଣିଷର 
ରୋଗ ଯନ୍ତ୍ରଣା ଓ ମୃତ୍ୟୁକୁ ଦେଖାଇ ଦିଆଯାଇଛି | ମୁକୁନ୍ଦ ତା'ର ରୋଗଗ୍ରସ୍ତ ମା ଓ 
ଦୁଇ ଭାଇଙ୍କ ଉପଯୁକ୍ତ ଚିକିତ୍ସା କରି ନ ପାରିବାରୁ ସେମାନଙ୍କର ମୃତ୍ୟୁ ହୋଇଛି 
ବୋଲି ମନସ୍ତାପ କରିଛି। ରୋଗାକ୍ରାନ୍ତ ବାପାକୁ ଯେମିତି ହେଲେ ଆରୋଗ୍ୟ 
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କରାଇବାର ଆଶା ସେ ରଖୁଛି। ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ଯୋଗୁଁ ସେମାନେ ମୁଠାଏ ଖାଇବାକୁ 
ଯୋଗାଡ଼ କରିପାରି ନାହାଁନ୍ତି। ଯାହା ଅମଳ କରନ୍ତି ତହିଁରେ ସମସ୍ତେ ଭାଗ 
ବସେଇବାରୁ ସେମାନଙ୍କ ଗୁଜୁରାଣ ମେଣ୍ଟାଇବା କଷ୍ଟକର ହୁଏ | “ ସବଛଥ ଭୂସମ୍ପରିରୁ 
ମିଳୁଥିବା ଧାନରୁ ଅଧା ବା ତହିଁରୁ ଅଧକ ଖଜଣା ଏବଂ ସାହୁକାରର ସୁଧକୁ ଯାଏ । 
ବାକିତକରେ ବର୍ଷଯାକର ଲୁଗାପଟା କିଣା, କୁଣିଆମଇତ୍ର, ଘରଖର୍ଚ୍ଚ ପୁନିଅପର୍ବ 
ଖର୍ଚ୍ଚ ମେଣ୍ଟେ | ଆତ୍ବ ଦିନେ ଆମ୍ବ କଳମ୍ବ ସଜନା, ସାରୁମୁଣ୍ଡା, ଗେଣ୍ଡା, କୋଟିଆରେ 
କିଛିଦିନ କଟିଯାଏ। ଶ୍ରାବଣ ଭୋଦୁଅ ବେଳକୁ ଶୁଆଁ ଧାନ ହିଁ ସେମାନଙ୍କ ଜୀବନ 
ବଞ୍ଚାଏ | ” ( ସାଗରିକା, ପୃ. ୨୮) ସାଉ ଘରେ ମୁଲ ଲାଗି ବାପା ଓ ଭଉଣୀ ମାଣିକକୁ 
ପୋଷିବ ବୋଲି ସେ ଚିନ୍ତା କରିଛି | ପଥ ପାଇଁ ପୁରୁଣା ଚାଉଳ ଆଣିବାକୁ ଘରୁ 
ଯାଇ ଗାଁ ମୁଣ୍ଡରେ ବାପାର ମୃତ୍ୟୁ ଖବର ପାଇଛି । ରୋଗାକ୍ରାନ୍ତ ମାଣିକର ପଥ 
ନିମନ୍ତେ ଧାନ ଖୋଜି ଫେରିବା ବେଳକୁ ଅଲିଅଳୀ ଭଉଣୀର ମଧ୍ଯ ମୂତ୍ୟୁ ହୋଇଛି । 
ଭୋକିଲା ପେଟରେ ଅତ୍ୟଧ୍ବକ ପରିଶ୍ରମ ଯୋଗୁଁ ମୁକୃନ୍ଦ ରୋଗରେ ଆଖୁ ବୁଜିଛି। 
ଯୁଦ୍ଧକନିତ ଦାରିଦ୍ର୍ୟର ଉତ୍କଟ ରୂପ ଶହ ଶହ ଅଭାବୀ ପରିବାରକୁ ମୂଳପୋଛ 
କରିଦେଇଛି | ପରାଧୀନ ଭାରତରେ ଜମିଦାରମାନଙ୍କ ଅର୍ଥ ଲୋଲୁପତା ଏତେ ଉତ୍କଟ 
ଥିଲା ଯେ ପେଟପାଟଣା ପାଇଁ ଯାଯାବର ଭଳି ଏଠିସେଠି ବୁଲି ଜୀବିକା ନିର୍ବାହ 
କରୁଥିବା ସମାଜର ତଳିଆ ଲୋକଙ୍କ ଉପରେ ସେମାନେ କର ବସାଉଥଲେ। 
“ସାପୁଆ” ଗଛରେ ସାପୁଆ କେଳାମାନେ ବର୍ଷର ଅଧେ ଦିନ ଗାଁରେ ରହୁଥିଲା 
ବେଳେ ଆଉ ଅଧେ ଦିନ ବାହାରେ ସାପ ଖେଳ ଦେଖାଇ ପେଟ ପୋଷନ୍ତି। ସାପୁଆ 
କେଳା ମଦନର ଜଣେ ବନ୍ଧୁ ଖଜଣା ଦେଇ ନ ପାରି ଜମିଦାରଙ୍କ କ୍ରୋଧ ଦୃଷ୍ଟିରେ 
ପଡ଼ିଛି। ମଦନ ଏ କଥା ଜାଣି ତାକୁ ଆର୍ଥକ ସାହାଯ୍ୟ କରିଛି | ଜମିଦାରର ଗୁମାସ୍ତା 
କେଳାମାନଙ୍କଠାରୁ ଖଜଣା ଆଦାୟ କରିବାକୁ ଅଡ଼ି ବସିଛି । କେଳାମାନଙ୍କ ମନରେ 
ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି । ଗାନିକଙ୍କ ଭାଷାରେ-¬ “ଆଜି ଖଜଣା ଦେଲେ କାଲି 
ତମେ ଘର କୋରଖି କରିବ। ଜମିଦାରଙ୍କର ଆମେ କ'ଣ ଖାଇଲୁ, କ”ଣ ସାରିଲୁ 
ଯେ ଖଜଣା ମାଗୁଛ ? ଗଛରୁ ଆମ୍ବ କସିଟିଏ କି ଗାଡ଼ିଆରୁ ମାଛଟିଏ ପାଇଁ ତ ଆମେ 
ଭାଜନ ନୋହୁ | କୂଅରୁ ମନ୍ଦେ ପାଣି କାଢ଼ି ପିଇବାକୁ ତ ମନା। ତମେ ବାଟରେ 
ଚାଲୁଥିଲେ ଆମେ ଯିବୁ ଅବାଟରେ | ଆଜି ଖଜଣା ଦେବୁ କେଉଁଥୁପାଇଁ ? ପୁଣି 
ଆଜି ଆମେ ପଟିଆରେ ଥଲେ କାଲି କଟକ, ତା' ଆରଦିନ ଢେଙ୍କାନାଳ; କାହାକୁ 
ଦେବୁ ରାଜସ୍ଵ ? ” ( ସାଗରିକା, ପୃ. ୧୦୮) ଜମିଦାରଙ୍କ ଶୋଷଣ, ନୀଚଜାତି ସାପୁଆ 
କେଳାଙ୍କ ପ୍ରତି ଘୃଣାଭାବ ମଧ୍ଯରେ ଦଳିତ ମଣିଷର ସ୍ଵରୂପ ପ୍ରତିଫଳିତ ହୋଇଛି। 
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ଜମିଦାର, ସାହୁକାରଙ୍କ ରଣ ବୋଝରୁ ମୁକ୍ତ ହେବା ନିମିତ୍ତ ସେସମୟରେ 
ଦରିଦ୍ର ମଣିଷ ଗାଁ ଛାଡ଼ି ବିଦେଶକୁ ମୁଲ ଲାଗିବାକୁ ଯାଉଥିଲେ | ହେଲେ, ସେମାନଙ୍କ 
ସ୍ଵପ୍ନ ସ୍ବପ୍ନରେ ରହିଯାଉଥଲା। ବିଦେଶରେ ସେମାନେ ମଧ୍ଯ ଶୋଷକର ଫାନ୍ଦରେ ପଡ଼ି 
ତଳିତଳାନ୍ତ ହେଉଥଲେ। କଠିନ ପରିଶ୍ରମ, ଖାଦ୍ୟାଭାବ ଯୋଗୁଁ ସେମାନେ ରୋଗରେ 
ମୃତ୍ୟୁବରଣ କରୁଥିଲେ । “ ରେଙ୍ଗୁନ୍‌ ଯାତ୍ରୀ? ଗଛରେ ସୁଜନ ପୈଡ୍ଵିକ ଜମିକୁ ବନ୍ଧକରୁ 
ମୁକୁଳାଇବା ପାଇଁ ଏବଂ ଧାନ ରଣ ଶୁଝିବା ପାଇଁ କୁଲି କାମ କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ 
ରେଙ୍ଗୁନ୍‌ ଯାଇଛି। ବାଟରେ କୁଲି ସର୍ଦ୍ଦାର ସତୁରି ଟଙ୍କାର ହେଣ୍ଡନୋଟ୍‌ ସୁଜନଠାରୁ 
ଲେଖୁ ନେଇଛି। ଗାଁ ରଣଠାରୁ ସର୍ବାରର ପାଉଣା ତାକୁ ବୁକେଇ ଯାଇଛି । ଜଣେ ସ୍ତ୍ର 
ଲୋକର ସହାୟତାରେ ସେ ସର୍ଦ୍ଦାରର ପାଉଣା ପରିଶୋଧ କରିଛି। ସ୍ତ୍ରୀ ଲୋକଟି 
ସୁଜନକୁ ନିଜ ଅକ୍ତିଆରରେ ରଖୁଛି। ସେ ନିଜ ଗାଁ, ପରିବାରକୁ ଭୁଲିଯାଇଛି | ସୁଜନ 
ରୋଗଗ୍ରସ୍ତ ହେଲା ପରେ ସ୍ତ୍ରୀ ଲୋକଟି ତା'ର ସବୁ ଅର୍ଥକୁ ଆତ୍ମସାତ କରି ତାକୁ ଛାଡ଼ି 
ଚାଲିଯାଇଛି। ସୁଜନ ରୋଗଣା ରୂପନେଇ ଗାଁକୁ ଫେରିଛି। ଏ ସମ୍ପର୍କରେ ଗାଳିକଙ୍କ 
ଉକ୍ତି ହେଲା “ ସୁଜନର ଆଉ ସେ ପୂର୍ବ ରୂପ ନାହିଁ | ଯୋତା କୁର୍ଭା ପ୍ରଭୃତିରେ ତା'ର 
ସେହି ଶୀତ ଗ୍ରୀଷ୍ମର ମୁକ୍ତ ଅଙ୍ଗ ଆବୃତ ହୋଇଛି ସତ, ମାତ୍ର ଭିତରଟା କଙ୍କାଳସାର | 
ନାକଟା କଣ୍ଡିଆ ବଗର ଥଣ୍ଟ ପରି ତୀକ୍ଷଣ ହୋଇ ବାହାରି ପଡ଼ିଛି, ଆଉ ଆଖ ଦିଓଟି 
ଏହି ନାକ ଭୟରେ କୋଟରଗତ ହୋଇ ଲୁଚିଯିବା ଅଭିପ୍ରାୟରେ ଅଛି। ସମସ୍ତ ଶରୀରଟି 
ଗୋଟିଏ ସୁଦୀର୍ଘ ସରଳରେଖା; ଦୈର୍ଘ୍ୟ ଅଛି ଅଥଚ ପ୍ରସ୍ଥ ନାହିଁ। ” (ଦ୍ଵାଦଶୀ, ପୂ୮୦) 
ସୁଜନର ଏହି ଅବକ୍ଷୟ ରୂପ ବର୍ଣ୍ଣନାରେ ତା'ର ଦୁଃଖ, ଯାତନାର ନିର୍ମମତା ବାରି 
ହୋଇପଡ଼େ | 


ବିଦେଶ ଯାଉଥବା ଶ୍ରମିକଙ୍କ ନିର୍ଯାତିତ କଥାବସ୍ତୁକୁ ନେଇ ଚରୁଦାକ୍ଷ? ଗଳ୍ 
ରଚିତ ପିତୃହୀନ ପରି ମା, ଭାଇ, ଭଉଣୀଙ୍କ ପ୍ରତିପୋଷଣ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ବଙ୍ଗଳା 
ଯାଇଛି ମୂଲ ଲାଗିବାକୁ । ରୋଗାକ୍ରାନ୍ତ ହୋଇ ସେ ମୃତ୍ୟୁବରଣ କରିଛି | କଠିନ ପରିଶ୍ରମ, 
ଅସ୍ବାସ୍ଥ୍ୟକର ପରିବେଶ ଯୋଗୁଁ ବିଦେଶରେ ଶ୍ରମିକମାନେ ରୋଗଗ୍ରସ୍ତ ହୋଇ ମୁତ୍ୟୁବରଣ 
କରିବା ସେତେବେଳେ ଦେହସୁହା ହୋଇ ଯାଇଥୁଲା। ପରିର ମୂତ୍ୟୁରେ ତା' ମାଆ 
କାନ୍ଦିବାକୁ ନେଇ ଗାଳିକ କହନ୍ତିଓ “ ଦିନେ ସଞ୍ଜବେଳେ ପରି ବୋଉ ଖୁଡ଼ୀ ହଠାତ୍‌ 
କାନ୍ଦି ଉଠିଲା! ଗାଁ ମଶାଣିରେ ଚିତା ନିଆଁ ଜଳିଲା। ସମସ୍ତେ ବୁଝିଲୁ ପରି ଭାଇନା 
ମରିଯାଇଛି | କିନ୍ତୁ ଦୂଲା ବିଧବା ହେଲାବେଳକୁ ତା'ର ବୋଉ ଯେତେଦିନ କାନ୍ଦିଥଲା, 
ପରି ଭାଇନା ମରିବା ପରେ ସେତେଦିନ ବାହୁନି କାନ୍ଦି ନାହିଁ। ବୋଧହୁଏ ଲୋକେ 
ଏହିପରି ମରନ୍ତି ବୋଲି ସେ ବୁଝି ଯାଇଥୁଲା। କାରଣ ଗାଁରୁ ଆଉ କେତେ ଲୋକ 
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ମଧ୍ଧ ପ୍ରତିବର୍ଷ ଏହିପରି ମରୁଥିଲେ।” ପରି ମରିବା ପରେ ତା” ସାନଭାଇ ଯଦୁ ମୂଲ 
ଲାଗିବାକୁ ମେଦିନିପୁର ଯାଇଛି। ହେଲେ ଘରକୁ ସେ କିଛି ବି ସାହାଯ୍ୟ କରିପାରି 
ନାହିଁ। ଓଲଟି କରଜ କରି ବିଦେଶ ଯିବା ବାବଦ ଟଙ୍କା ମଧ୍ଯ ଶୁଝିପାରି ନାହିଁ। ପରି 
ବୋଉ ଆଣିଥିବା କରଜ ଚକ୍ରବଦି ହାରରେ ବଢ଼ି ବୋଝ ଉପରେ ନଳିତା ବିଡ଼ା ପରି 
ହୋଇଛି । ଗାଁରେ କାମଧନ୍ଦା ନ ପାଇ ବିଦେଶ ଯାଉଥବା ଦରିଦ୍ର ଓଡ଼ିଆର ନିଷ୍ପେଷିତ 
ଚିତ୍ର କାଳିନ୍ଦୀଙ୍କ ଗଳ୍ପରେ ବାସ୍ତବ ରୂପ ନେଇଛି 


ଅନନ୍ତ ପ୍ରସାଦ ପଞ୍ଚ 


ଅନନ୍ତ ପ୍ରସାଦ ପଣ୍ଡା ଉଚ୍ଚ ସରକାରୀ କର୍ମଚାରୀ ଭାବେ ଓଡ଼ିଶାର ବିଭିନ୍ନ ସ୍ଥାନରେ 
କାର୍ଯ୍ୟ କରି ଅନେକ ଅନୁଭୂତି ହାସଲ କରିଛନ୍ତି । ସମାଜରେ ଭରି ରହିଥିବା କୁସଂସ୍କାର, 
ଦୁର୍ନୀତି, ଅତ୍ୟାରାରକୁ ସେ ଭଲଭାବେ ପରଖୁଛନ୍ତି । ଆଦର୍ଶବାଦକୁ ଗୁରୁତ୍‌ ଦେଉଥୁବାରୁ 
ତାଙ୍କ ସୃଷ୍ଟିରେ ଅନ୍ୟାୟ, ଅନୀତିକୁ ସେ ସ୍ପଷ୍ଟ ରୂପେ ବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ତି । ସମାଜରେ 
କନ୍ୟାସୁନା ପ୍ରଥାର ପ୍ରଚଳନ ଓ ବିଧବା ବିବାହର ବିରୋଧାର୍ରଣ ନାରୀ ନିର୍ଯାତନାର 
କେନ୍ଦ୍ରବିନ୍ଦୁ ହୋଇଛି । “ଅର୍ଥର ମୋହ” ଗଳ୍ନରେ ରଘୁ ଶତପଥୀ କନ୍ୟାସୁନା ବାବଦକୁ 
ଆଠଶହ ଟଙ୍କା ପାଇ ତା'ର ଆଠବର୍ଷର ଝିଅ ଲବଙ୍ଗଲତାକୁ ଅଠଷଠି ବର୍ଷର ବୃଦ୍ଧ 
ଦିବାକର ତିହାଡ଼ୀ ସଙ୍ଗେ ବିଭା କରାଇ ଦେଇଛି । ଅଳଛଦିନ ପରେ ଲବଙ୍ଗଲତା ବିଧବା 
ହୋଇଛି । ଲବଙ୍ଗଲତା ଯୌବନ ପ୍ରାପ୍ତି ହେଲା ପରେ ସମାଜର ମୁଣ୍ିଆଳ ନରସିଂହ 
ଆଗର୍ଯ୍ୟ ତା' ପ୍ରତି ଆକର୍ଷିତ ହୋଇ ତାକୁ ଉପଭୋଗ କରିଛି | ସେ ଅନ୍ତଃସତ୍ତା ହୋଇ 
ସମାଜ ପାଇଁ କଳଙ୍କିନୀ ସାଜିଛି । ସମାଜର ନ୍ୟାୟ ବାଚସ୍ପତି ବୋଲାଉଥିବା ନରସିଂହ 
ଆର୍ଯ୍ୟ ବିଧବା ଲବଙ୍ଗଲତାକୁ ଗ୍ରହଣ ନକରି ବରଂ ତା” ପ୍ରତି କଠୋର ଦଣ୍ଡବିଧାନ 
କରିଛି। ଅସହାୟା ଲବଙ୍ଗଲତାକୁ ଘରୁ ବାହାର କରି ଦିଆଯାଇଛି ଏବଂ ସେ ଦଉଡ଼ି 
ଦେଇ ଆତ୍ମହତ୍ୟା କରିଛି । କନ୍ୟାସୁନା ଲୋଭୀ ଲବଙ୍ଗଲତାର ବାପା ଘୋର ଅନୁତାପ 
ମଧ୍ଯରେ ଚିରଦିନ ଲାଗି ଆଖୁ ବୁଜିଛି। ସେହିପରି ଅର୍ଥଲୋଭୀ ପିତା ପାଇଁ ଝିଅର 
ଜୀବନ ହା ହା କାରମୟ ହୋଇଛି ଅତୃପ୍ତ ବାସନା” ଗଛରେ | ପାଠଶାଠ ଦି” ଅକ୍ଷର 
ପଢ଼ିଥିବା ସୁନ୍ଦରୀ ସରଳାକୁ ତା'ର ବାପା ନବଘନ ମିଶ୍ରେ ଅଧକ କନ୍ୟାସୁନା ଲୋଭରେ 
ଯୁବକ ଉପେନ୍ଦ୍ର ସହ ବାହା ଦେଇ ନାହାଁନ୍ତି। ସାତଶହ ଟଙ୍କା କନ୍ୟାସୁନା ପାଇ ସେ 
ଝିଅକୁ ଷାଠିଏ ବର୍ଷର ବୃଦ୍ଧ ସହିତ ବିବାହ କରେଇଦେଇଛନ୍ତି। ଅଛ୍ଦିନ ପରେ 
ସରଳା ବିଧବା ହୋଇ ବାପଘରକୁ ଫେରିଛି । ବିଧବାର ରକ୍ଷଣଶୀଳ ଜୀବନଚର୍ଯ୍ୟା ଓ 
ନାରୀତ୍ଵର ଆବେଗରେ ସରଳାର ଅନ୍ତର ଯନ୍ତ୍ରଣାଦଗ୍ଧ ହୋଇଛି। ସେମିତି କର୍ମର 
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ଫଳ” ଗଛରେ ବାଲ୍ୟ ବିଧବା କଉଶୁଲୀର ଅବୈଧ ପ୍ରେମ ସମ୍ପର୍କ ଗଢ଼ିଉଠିଛି ଜମିଦାର 
ନବୀନ କିଶୋର ଟୈଧୁରୀ ସହିତ | ଜମିଦାର ତାଙ୍କ ଗୁମାସ୍ତା ମଦନ ମହାନ୍ତି ମାଧ୍ୟମରେ 
ନିରୀହ ପ୍ରଜାମାନଙ୍କୁ ଶୋଷଣ କରିଛି । ସମାଜସେବୀ ମନମୋହନ ପଟ୍ଟନାୟକ 
ଜମିଦାରଙ୍କ ଶୋଷଣ ବିରୋଧରେ ଜନମତ ସୃଷ୍ଟି କରି ତାଙ୍କ ଶତୁ ହୋଇଛି | ଜମିଦାର 
କଉଶୁଲୀକୁ ହାତ କରି ମନମୋହନକୁ ବଦନାମ କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରିଛି। 
ଫକୀରମୋହନଙ୍କ ଗଳଶୈଳୀ ପରି କର୍ମଫଳ ଦ୍ଵାରା ଜମିଦାର ଓ କଉଶୁଲୀ ଶାସ୍ଥି 
ପାଇଛନ୍ତି | 

ସ୍ଵାଧୀନତା ପୂର୍ବବର୍ଭୀ କାଳରେ ଜମିଦାର, ସାହୁକାରଙ୍କ ଅତ୍ୟାଗ୍ର ଅତି ଭୟଙ୍କର 
ଥଲା | ' ପହିଲି ଭୋଗ” ଗଛରେ ମକରା ବେହେରା ଜମି ଉପରେ ସାହୁକାରର ଲୋଲୁପ 
ଦୃଷ୍ଟି ପଡ଼ିଛି। ସେହି ଜମିରେ ରଘୁନାଥଜୀଉ ମନ୍ଦିର ତିଆରି କରିବା ପାଇଁ ସାହୁକାର 
ନିଷ୍ପି ନେଇଛି। ମକରା ରାଜି ନ ହେବାରୁ ତା' ନାମରେ ମିଥ୍ଯା ମକଦମା କରି 
ସାହୁକାର ସେହି ସମ୍ପଭିକୁ ହାତେଇଛି। ମକରା ହତାଶା, ଯନ୍ତ୍ରଣାରେ ମୃତ୍ୟୁବରଣ 
କରିଛି ଏବଂ ତା' ପୁଅ ସପନା ପେଟ ପୋଷିବା ନିମନ୍ତେ ରେଙ୍ଗୁନ୍‌ ଯାଇଛି | ରେଙ୍ଗୁନରେ 
ଜାପାନୀମାନଙ୍କ ବୋମାମାଡ଼ ଦେଖୁ ପ୍ରାଣ ବଞ୍ଚାଇବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ସପନା ସେଠାରୁ 
ନିରାଶ ହୋଇ ଫେରିଛି। କ୍ଷୁଧାତୁର ସପନା ମନ୍ଦିର ଭିତରେ ପଶି ଠାକୁରଙ୍କ ପାଇଁ 
ବଢ଼ାଯାଇଥୁବା ପହିଲିଭୋଗ ଖାଇଛି | ସାହୁକାର ତାକୁ ନିର୍ମମ ଭାବେ ପ୍ରହାର କରିବାରୁ 
ତା'ର ବି ମୁତ୍ୟୁ ହୋଇଛି | ସାହୁକାରର ନିର୍ଯାତନା ସହ କୁସିତ ଧର୍ମ ବିଶ୍ଵାସ ଓ ଆଇନ 
ବ୍ୟବସ୍ଥାର ଦୁର୍ବଳତା ନିରୀହ ଜନତାଙ୍କୁ ସର୍ବସ୍ବାନ୍ତ କରିଦେଇଛି | 


ଜମିଦାର ପରି ରାଜାରାଜୁଡ଼ାଙ୍କ ଶୋଷଣକୁ କେନ୍ଦ୍ର କରି “ରାଜଭୋଗ” ଗଳ୍ପ 
କଳିତ। ନଦୀପଠାରେ ଅରମା ଅପନ୍ତରା ହେଇ ପଡ଼ିଥିବା ଅନାବାଦୀ ଜମି ଦାସିଆ 
ବାଉରି ହାତରେ ଶସ୍ୟଶ୍ୟାମଳା ହେଇଛି । ଦାସିଆ ସେଠାରେ ଫଳାଇଥବା ପନିପରିବା 
ଉପରେ ରାଜାଙ୍କ କର୍ମଚାରୀମାନେ ରାଜଭାଗ ଦାବି କରିଛନ୍ତି। ଦାସିଆ ରାଜଭାଗ 
ଦେବାକୁ ରାଜି ହୋଇନି । ସେ ପ୍ରତିବାଦ କରି କହିଛି¬ “ ଯେତେବେଳେ ପଡ଼ିଆ 
ପଡ଼ିଥିଲା, ସେତେବେଳେ କାହିଁ କେହି ବେବର୍ଭା, ନାଇବ ଆସୁ ନଥୁୂଲେ ? 
ସେତେବେଳେ କଂ ଣ ରଜାଙ୍କ ରାଇଜ ନଥୁଲା ? ଦୁନିଆର ମଣିଷ ଆମେ, ଦୁନିଆର 
ମାଟି ପଡ଼ିଛି - ଆମେ ବଳବପୁ ଖଟେଇ ଚଷି ଖାଇବୁ । ଏଥୁରେ ରାଜଭାଗ ଦେବୁ 
କାହିଁକି ୨? ସଲାମି ବା ଦେବୁ କାହିଁକି ୨” (ଅନନ୍ତ ପ୍ରସାଦ ପଣ୍ଡା ଗ୍ରନ୍ଧାବଳୀ, ୧ମ 
ଭାଗ, ପୁ. ୪୯) ଦାସିଆ ବିରୋଧରେ ମକଦମା ଦାଏର ହେଲା | ସେ ସାକ୍ଷୀ ଦେଇ ନ 
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ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦଗନ ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ର୍ୟ ୯ ୧ 


ପାରିବାରୁ ମକଦମାରେ ହାରିଛି। ତାକୁ ଜୋରିମାନା ଦେବାକୁ ଦଣ୍ଡବିଧାନ ମଧ୍ଯ ହୋଇଛି 
ସେ କିନ୍ତୁ ନିଜ ହାତରେ ତିଆରି କରିଥବା କ୍ଷେତକୁ ଉଜାଡ଼ି ଦେଇ ଓ କୁଡ଼ିଆରେ ନିଆଁ 
ଲଗେଇ ପଳେଇ ଯାଇଛି | ଆଇନ ଅନ୍ଧ ହୋଇଥିବାର ତାକୁ ବିବେକ ଦେଖାଯାଏନି | 
ସାକ୍ଷୀ, ପ୍ରମାଣ ଯିଏ ଯୋଗାଡ଼ କରିପାରିଲା ସେ ଦୋଷ କରି ମଧ୍ଧ ନିର୍ଦ୍ଦୋଷ ସାବ୍ୟସ୍ତ 
ହୁଏ | ସଭ୍ୟଶିକ୍ଷିତ ସମାଜ ଆଇନକୁ ଆୟୁଧ କରି ଗରିବଙ୍କୁ ଶୋଷଣ କରିବାକୁ ନିରାପଦ 
ମଣିଛି। 

ଯନ୍ତ୍ରଶଳ୍ତର ବିକାଶ ଦ୍ଵାରା କୂଟୀର ଶିଳ ଉପରେ ନିର୍ଭର କରି ଚଳୁଥିବା ଅନେକ 
ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ଆର୍ଥିକ ପରିସ୍ଥିତି ଦେବାଳିଆ ହୋଇଯିବାରୁ ସେମାନେ ଅସହ୍ୟ ଦୁଃଖ, ଯାତନା 
ଭୋଗିଛନ୍ତି । ‘ଶଗଡ଼? ଗଛରେ ଗୋପୀ ସାହୁର ଏପରି ଆର୍ଥକ ଦୁର୍ଗତି ପରିଲକ୍ଷିତ। 
ରାସ୍ତାକଡ଼ରେ ଛୋଟ ଦୋକାନଟିଏ କରି ଶଗଡ଼ ଯାତ୍ରୀ ଓ ପଥରାରୀମାନଙ୍କୁ ଆବଶ୍ୟକୀୟ 
ଜିନିଷ ବିକ୍ରି କରି ସେ ପରିବାରର ଗୁଜୁରାଣ ମେଣ୍ଟାଉଥୁଲା। ସେହି ରାସ୍ତାରେ ବସ 
ଆଉ ମାଲ୍‌ବାହୀ ଲରି ଚାଲିବା ପରେ ତାଂ ଦୋକାନ ପାଖରେ କୌଣସି ଗାଡ଼ି ଅଟକି 
ନାହିଁ। ଗରାଖ ନ ଆସିବାରୁ ତା' ଦୋକାନ ବନ୍ଦ ହୋଇଯାଇଛି ଅର୍ଥାଭାବରେ ସେ 
ଭାଙ୍ଗିପଡ଼ିଛି। ଏକମାତ୍ର ପୁଅ ତା'ର ବସନ୍ତ ରୋଗରେ ମରିଛି । ସେ ବି ଅନ୍ଧ ହୋଇଛି। 
ଝିଅମାନଙ୍କ ବିବାହ ପାଇଁ କରିଥିବା ରଣକୁ ଶୁଝି ନ ପାରିବାରୁ ସାହୁକାର ତା' ଘରଡିହକୁ 
ଦଖଲ କରିଛି । ଗୋପୀ ଭିକ୍ଷା ବୃତ୍ତିକୁ ଆପଣେଇ ନେଇଛି । ବୁଢ଼ାର ହାତ ଧରି ବୁଢ଼ୀ 
ତାକୁ ବସ୍‌ ପାଖକୁ ନେଇଯାଏ ଯାତ୍ରୀମାନଙ୍କୁ ପଇସାଏ ଅଧୁଲାଏ ଭିକ୍ଷା ମାଗିବା ନିମନ୍ତେ | 
ଗୋପୀ କିଛି ମାଗିପାରେ ନାହିଁ। କ୍ରୋଧ ଓ ଅଭିମାନରେ ତା” ଆଖୁରୁ ଦି'ଧାର ତତଲା 
ଲୁହ ବୋହିଯାଏ । ବସ୍‌ଗୁଡ଼ାକ ତା” ଦୁର୍ଗତିର କାରଣ ବୋଲି ସେ ଧରିନେଇଥାଏ। 


ରଙ୍ଗୁଣୀର ସଂସାର” ଗଛରେ କଳବୁଣା ବିଦେଶୀ ଲୁଗା ଆସିବା ଫଳରେ 
ତନ୍ତୀମାନଙ୍କ ହସ୍ତତନ୍ତ ଲୁଗାର ବିକ୍ରି ହ୍ରାସ ପାଇଛି । ତନ୍ତୀମାନଙ୍କ ଜୀବନ ଦୁଃଖମୟ 
ହୋଇଛି “ ଦୂନିଆ ବିରାର” ଗଛରେ ଶେଠ ସୁନ୍ଦରଲାଲ ତେଲକଳ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବାରୁ 
ରାଧୁ ସାହୁର ଘଣା ବନ୍ଦ ହୋଇଯାଇଛି। ଘଣା ପେଡ଼ୁଥିବା ବଳଦକୁ ସେ ବିକ୍ରି 
କରିଦେଇଛି। ତା'ର ସ୍ତ୍ରୀର ମଧ୍ଯ ମୃତ୍ୟୁ ହୋଇଛି। ରାଧୁ ସାହୁ ତା” ବିପର୍ଯ୍ୟୟ ପାଇଁ 
ଶେଠ ସୁନ୍ଦରଲାଲ୍‌କୁ ଦାୟୀ କରି ତାକୁ ହତ୍ୟା କରିଛି | ପୋଲିସ୍‌ ତାକୁ ବାନ୍ଧି ନେଇଛି ଓ 
ବିଚାରବେଳେ ସେ ଜଜଙ୍କୁ କହିଛି- “ ସେ ମୋର ବଂଶକୁ ମାରିଛି; ନା ନା ମୋରି 
ପରି ଶହ ଶହ, ହଜାର ହଜାର ତେଲୀଙ୍କ ବଂଶକୁ ମାରିଛି ।”” (ଅନନ୍ତ ପ୍ରସାଦ ପଣ୍ଡା 
ଗ୍ରନ୍ଧାବଳୀ, ୧ମ ଭାଗ, ପୁ. ୯୩) ଆଇନ ନିକଟରେ ତା” କଥାର କିଛି ସତ୍ୟତା ନ 
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୯ ୨ ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗଳ-ସ୍ବଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ରୟ 


ଥିବାରୁ ସେ ଜେଲ୍‌ ଦଣ୍ଡ ଭୋଗିଛି। ଯନ୍ତରଖିଳ୍ତର ଆଉ ଏକ ଅତ୍ଯାଗ୍ାର ଦେଖୁବାକୁ 
ମିଳେ ' ଧାନକୃଟୁଣୀ” ଗଛରେ ! ସୁଦୂରୀ ରାଣ୍ଡ ସାହୁକାର ଘରେ ଜିଙ୍କିରେ ଧାନ କୁଟିବା 
ପାରିଶ୍ରମିକ ବାବଦରେ ସେରେ ଲେଖାଏଁ ଚାଉଳ ଆଣି ଜାବିକା ନିର୍ବାହ କରେ। 
ଶେଠ୍‌ ମୋହନଲାଲ ଅଗ୍ରୱାଲ ଧାନ କିଣିନେଇ କଳରେ ଚାଉଳ କରି ଗୋଡ଼ି ମିଶାଇ 
ବିକିଛି। ଚାଉଳ କଳ ବସିବା ପରେ ଢିଙ୍କି ତା'ର ଆବଶ୍ୟକତାକୁ ହରାଇଛି। ଢିଙ୍କି 
ଉପରେ ନିର୍ଭର କରୁଥୁବା ସୁଦୂରୀ ପରି ଗରିବ ସ୍ତ୍ରୀ ଲୋକମାନେ ବୃତ୍ତି ହରାଇ ହାହାକାର 
କରିଛନ୍ତି । ଚାଉଳ କଳ ଦେଇ ଗଲାବେଳେ ସୁଦୁରୀ ମନରେ ଭୟ ଓ କ୍ଷୋଭ ଦେଖା 
ଦେଇଛି ଗାଳିକଙ୍କ ଭାଷାରେ¬ “ ସତେ ଯେପରି ଅର୍ଘାସୁର ପରି ଛିଡ଼ା ହୋଇ ଧୁଆଁ 
କାଢଜୁଥିବା ଚାଉଳ କଳଟା ତା'ରି ଛାତି ଭିତରୁ କଲିଜାଟାକୁ ନିର୍ମମ ଭାବରେ ଛିଣ୍ଡାଇ 
ବାହାର କରିଦେଇଛି।” (ଅନନ୍ତ ପ୍ରସାଦ ପଣ୍ଡା ଗ୍ରନ୍ଧାବଳୀ, ୧ମ ଭାଗ, ପୁ.୯୩) 
ଯନ୍ତ୍ରଶିଳ୍‌ ଦ୍ଵାରା କ୍ଷତିଗ୍ରସ୍ତ ଲୋକଙ୍କ ପ୍ରତିବାଦର ସ୍ଵର “ ଶଗଡ଼? ଗଛରେ ଝଙ୍କୃତ | ଶଗଡ଼ିଆ 
ସଂକୀର୍ଭନ ଶଗଡ଼ରେ ମାଲ ବୋହି ଜୀବିକା ନିର୍ବାହ କରୁଥିଲା ଟୁକ୍‌ରେ ମାଲ୍‌ ପରିବହନ 
ହେବାରୁ ସେ ତା'ର ବୃଭି ହରାଇ ଏକବାର ନିଃସ୍ଵ ହୋଇଛି । ପେଟକୁ ମୁଠାଏ ଦାନା 
ଯୋଗାଡ଼ କରିପାରି ନାହିଁ। ଅଭାବରେ ପଡ଼ି ସ୍ତ୍ରୀ ତା'ର ମରିଛି | ତାର ଦୁର୍ବଶା ପାଇଁ 
ସେ ଟୁକ ଚାଳକମାନଙ୍କ ଦାୟୀ କରି ତନ୍ଧ୍ଯରୁ ଜଣକୁ ହତ୍ୟା କରିଛି | ହତ୍ୟା ଅଭିଯୋଗର 
ବିଗାର ହେଲାବେଳେ ତା'ର ଯୁକ୍ତି ହେଲା¬ “ ସେ ମୋର ବଂଶକୁ ମାରିଛି, ନା, ନା 
ହଜୁର, ଖାଲି ମୋର ବଂଶ ନୁହେଁ, ମୋରି ପରି ଲକ୍ଷ ଲକ୍ଷ ଶଗଡ଼ିଆର ବଂଶକୁ ତିଳ 
ତିଳ କରି ସେ ମରିଛି। ଖାଇବାକୁ ନଦେଇ ମାରିଛି | ଏତେଗୁଡ଼ାଏ ଲୋକର ଅକାଳ 
ମୂତ୍ୟୁ ପାଇଁ ଯେ ଦାୟୀ, ତାକୁ ମୁଁ ମାଇଲି ତ ହେଲା କଣ ? ” (ଅନନ୍ତ ପ୍ରସାଦ ପଣ୍ଡା 
ଗ୍ରନ୍ଛାବଳୀ, ୧ମ ଭାଗ, ପୁ. ୫୬) ଆଇନ ତା” କଥାକୁ ଅଗ୍ରାହ୍ୟ କରି ତାକୁ ସାତ ବର୍ଷ 
ଜେଲଦଣ୍ଡ ଶୁଣାଇଛି। ସଂକୀର୍ଭନ ଭଳି ଅନେକ ଶଗଡ଼ିଆ ସେତେବେଳେ ବୃତ୍ତି ହରାଇ 
ଶୋଚନୀୟ ଯନ୍ତ୍ରଣା ଭୋଗିଛନ୍ତି, ମୁତ୍ୟୁ ମୁଖରେ ପଡ଼ିଛନ୍ତି । ତେଣୁ ସେ କେବଳ ନିଜ 
ପାଇଁ ନୂହେଁ ତା' ଜାତିଭାଇଙ୍କ ନିମନ୍ତେ ପ୍ରତିବାଦ ଜଣାଇଛି 

ପୁଞ୍ଜିପତିମାନେ ନିରୀହ ଜନତାଙ୍କୁ କୌଶଳରେ ଶୋଷଣ କରି ନିଜର ଧନ 
ଭଣ୍ଡାର ପୂର୍ଣ କରନ୍ତି | ପୁଣି ଦାନ, ଧର୍ମରେ କିଛି ଅର୍ଥ ବ୍ୟୟ କରି ନିଜକୁ ପରୋପକାରୀ 
ବୋଲାଇବାର ଛଳନା ଧର୍ମଶାଳା” ଗଛରେ ରୂପାୟିତ | ଶେଠ୍‌ ଓଙ୍କାରମଲ ହଜାରୀମଲ 
ମହଣ ପ୍ରତି ଦଶବାର ଟଙ୍କାରେ ଧାନ କିଣି ମହଣକୁ ପଗ୍ଶ ଷାଠିଏ ଟଙ୍କା ଦରରେ 
ବିକି ପ୍ରଚୁର ଅର୍ଥ ରୋଜଗାର କରିଛି । ଓଜନ ବଢ଼ାଇବା ପାଇଁ ରାଉଳରେ ବାଲି, 
ଗୋଡ଼ି ମିଶାଇ ସେ ବିକ୍ରି କରେ। ସେହି କଳା ପଇସାରେ ଶେଠ୍‌ ପୁରୀରେ ଧର୍ମଶାଳା 
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ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦଗନ -ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଟିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ର୍ୟ ୯୩ 


ତିଆରି କରି ଜନସେବକ ବୋଲାଇଛି | ଉଦ୍‌ଘାଟନୀ ଉତ୍ସବ ରାତିରେ ନିଜ ଦୂଷ୍ର୍ମ 
ପାଇଁ ସେ ଅନୁତାପ କରିଛି | ଶେଠ୍‌ ଦ୍ଵାରା ଅତ୍ୟାଗାରିତ ହୋଇ ମୃତ୍ୟୁବରଣ କରିଥବା 
ବ୍ୟକ୍ତମାନଙ୍କ ପ୍ରେତମାନେ ତା” ପୃଥୁଳ ଉଦରକୁ ମୁନିଆଁ ଦାନ୍ତରେ କାମୁଡ଼ି ପକାଇଲା 
ଭଳି ତାକୁ ଲାଗିଛି | 

ଧନିକ ଶ୍ରେଣୀୟ ଲୋକେ ଦରିଦ୍ରମାନଙ୍କୁ ଅତ୍ୟାରାର କରିବାର ସ୍ୃତି ହେଉଛି 
“ସୃତିର ଅଭିଶାପ” ଗଳ | ଯୁବ ଓକିଲ ଦରିଦ୍ର ପରିବାରର ଝିଅ ଚମ୍ପୀ ସହିତ ଅବୈଧ 
ସମ୍ପର୍କ ରଖୁ ନିଜର ଯୌନ ତୃଷା ମେଣ୍ଟାଇଛି। ଚ୍ପୀ ଅନ୍ତଃସତ୍ତା ହେଲାପରେ ତାକୁ 
ଭୁଣହତ୍ୟା କରିବା ପାଇଁ ଓକିଲ ପରାମର୍ଶ ଦେଇଛି | ଭୁଣହତ୍ୟା କଲାବେଳେ ଚଞ୍ପୀ 
ମୃତ୍ୟୁବରଣ କରିଛି। କିଛିଦିନ ପରେ ତା” ମାଆ ଆଖୁ ବୂଜିଛି। ଚଞ୍ପୀର ବାପା ଉଦିଆଠାରୁ 
ଖାଲି କାଗଜରେ ଟିପ ମରେଇ ନେଇ ଓକିଲ ସେମାନଙ୍କ ଡିହ ଖଣ୍ଡକ ମକଦ୍ଦମା 
ବଳରେ ନିଜେ ଦଖଲ କରିଛି | ଉଦିଆ ଘର ଛାଡ଼ି ଗଲାବେଳେ ଓକିଲ ତାକୁ ଦୁଇଟି 
ଦଶଟଙ୍କଆ ନୋଟ୍‌ ଦେଇଛି | ଉଦିଆ ନୋଟ୍‌ ଦୁଇଟାକୁ ଭଲ ଭାବେ ଦେଖୁ ଟିକି ଟିକି 
କରି ଚିରି ଦେଇ କହିଛି- “ ବାବୃ, ମୋର ତ ସର୍ବସ୍ବ ନେଲ, ମୋତେ ତ ଭସାଇ 
ଦେଲ। ଆଉ କାଗଜ ଦି'ଖଣ୍ଡ ଦେଉଛ କ”ଣ ହେବ ମୋର ? ସୁଖରେ ଥାଅ।” 
(ଅନନ୍ତ ପ୍ରସାଦ ଗ୍ରନ୍ଧାବଳୀ, ପୁ.୧ ୧୧) 

ଓକିଲ କଥାରେ ଚଞ୍ପୀ ନିର୍ତୋଷ ଭୁଣକୁ ହତ୍ୟା କରିଛି | ମତ୍ର ' ପ୍ରତିଦାନ? ଗଛରେ 
ଗରିବ ଝିଅଟି ତା'ର ପ୍ରେମିକ ବାଧ୍ଯରେ ଭୁଣକୁ ନଷ୍ଟ କରିନାହିଁ। ସେ ତା'ର ମାତୃତ୍ଵକୁ 
ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦେଇ କହିଛି- “ନାଁ, କଦାପି ହେବ ନାହିଁ, ନୀଚ କୂଳରେ ଜନ୍ମ ହୋଇଛି 
ବୋଲି କ'ଣ ମୋର ଧର୍ମାଧର୍ମ ଜ୍ଞାନ ନାହିଁ, , ଜାଣୁ ଜାଣୁ ଗୋଟାଏ ନିର୍ଦ୍ଦୋଷ ପିଲା — ନାଁ 
ନାଁ ନାଁ ତା କେଭେଁ ମୋ ଦେଇ ହେବ ନାହିଁ!” (ଅନନ୍ତ ପ୍ରସାଦ ଗ୍ରନ୍ଛାବଳୀ, ପୁ. ୧୧୯) 
ପ୍ରେମିକର ସମ୍ମାନକୁ ଜଗି ପ୍ରେମିକା ସେ ସ୍ଥାନ ଛାଡ଼ି ଚାଲିଯାଇଛି | 

ତଳିଆ ସରକାରୀ କର୍ମଗରୀଙ୍କ ନିର୍ଯାତନାକୁ ଗାଳିକ ତାଙ୍କର କେତେକ ଗଳ୍ଚରେ 
ଦେଖାଇଛନ୍ତି |  ଟାଇପ୍‌ଫୋର” ଗଛରେ କିରାଣି ରମେଶବାବୁ ଭୁବନେଶ୍ବରରେ ଟାଇପ୍‌ 
ଫୋର କ୍ଲାଟରରେ ଆସି ରହିଛନ୍ତି। ତାଙ୍କ ଘର ସାମ୍ପାରେ ବଡ଼ ବଙ୍ଗଳା ଏବଂ ବଙ୍ଗଳା 
ଆଗରେ ନାନାପ୍ରକାର ଫୁଲଗଛ । ବଙ୍ଗଳାରେ ରହୁଥିବା ମେମ୍‌ ସାହେବଙ୍କ ପାଦରେ 
ଉଚ୍ଚା ଜୋତା! ରମେଶବାବୁଙ୍କ ସ୍ତ୍ରୀ ଘର ସମ୍ମୁଖରେ ଏସବୁ ଦେଖୁ ନିଜର ଅଭାବକୁ 
ତଉଲିବାରୁ ତାଙ୍କ ମନରେ ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ଜାତ ହୋଇଛି। ଚାକିରି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଶ୍ରେଣୀ 
ବୈଷମ୍ୟ ରମେଶବାବୁଙ୍କୁ ଅବସାଦ ଗ୍ରସ୍ତ କରିଛି। ' ଶନିବାର ସନ୍ଧ୍ୟା”, ' କକ୍ଷଚ୍ୟୁତ' , 
' ପହିଲାପରେ' ,  ଦିଲ୍ୀକା ଲଡୁ ' ପ୍ରଭୃତି ଗଳରେ ସରକାରୀ କର୍ମଗରୀଙ୍କ ଯନ୍ତ୍ରଣା ଏବଂ 
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୯ ୪ ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦଗନ ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଟିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ର୍ୟ 


“କଙ୍କାଳର ସ୍ଵପ୍ପ' , “ମନର ଭୂତ” , ' ଦେଶାନ୍ତରୀ” ଆଦି ଗଳ୍ପରେ କୁଲି, ଶ୍ରମିକଙ୍କ ଦୁଃଖ 
ଶୋକ ସ୍ଥାନ ପାଇଛି। 


ଭଗବତୀ ଚରଣ ପାଣିଗ୍ରାହୀ 


ବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀର ତୃତୀୟ ଦଶକ ବେଳକୁ ଭାରତୀୟ ସମାଜ ଓ ରାଜନୀତିରେ 
ବୀମପନ୍ଛୀଙ୍କ ସମାଜବାଦୀ ଚେତନା ଉଙ୍କି ମାରିଛି। ସାମ୍ୟବାଦ ପ୍ରତି ରୁଚିଶୀଳ 
ଭଗବତୀ ଚରଣ ପାଣିଗ୍ରାହୀ ଏହି ସମୟରେ ଗଳ୍ପ ରଚନାରେ ହାତ ଦେଇଛନ୍ତି। 
ସର୍ବହରା ବା ଶୋଷିତର ଜୀବନ ଯନ୍ତ୍ରଣାକୁ ସେ ଯେମିତି ପ୍ରତିପାଦନ କରିଛନ୍ତି, 
ଶୋଷକ ବିରୋଧରେ ପ୍ରତିବାଦର ସ୍ଵର ଉତ୍ତୋଳନ କରିବାକୁ କଦାପି ପଶ୍ଚାତ୍‌୍ପଦ 
ହୋଇନାହାନ୍ତି । ସାମାଜିକ ଓ ଆର୍ଥନୀତିକ ଦିଗରୁ ଅବହେଳିତ ମଣିଷଠାରେ ବ୍ୟକ୍ତି 
ସ୍ଵାତନ୍ନ୍ୟକୁ ଭରି ଦେଇଛନ୍ତି । ଯାହା ଫଳରେ ଶୋଷକ ବିରୋଧରେ ଶୋଷିତ ନିଜର 
ରୋକଠୋକ ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ପ୍ରକାଶ କରିଛି | ' ଜୀବନର ସମାଧୁ ” ଗଳରେ ବୃଦ୍ଧା ରୀକରାଣୀ 
ମାଲିକକୁ ଭୟ ନକରି ନିଜର ପ୍ରତିବାଦ ଜଣାଇଛି | ଏହି ରାକରାଣୀର ନିର୍ଭୀକ ଉକ୍ତି 
ହେଲା- “ ଡରିବି କିଆଁ ମ ? ମୁଁ କ”ଣ କାହାଠାରୁ ମାଗି ଖାଉଚି କି ? ହକ କାମ 
କରୁଚି, ମୋ ଗଣ୍ଡାକ ଆଣୁଚି।”” (ଭଗବତୀ ସଞ୍ଚୟନ, ପୁ. ୧୭) ଗାକରାଣୀ ବୁଢ଼ୀ 
କାହାଠାରୁ ମାଗଣାରେ ଖାଏ ନାହିଁ । ପରିଶ୍ରମ ବିନିମୟରେ ସେ ତା” ପେଟ 
ପେଷୁଥିବାରୁ ମାଲିକ ପାଖରେ ନତମସ୍ତକ ହେବାକୁ ଗାହେନି। ମୁନିବ ଗକରର 
ପ୍ରକୃତ ସମସ୍ୟା ନ ବୁଝି ତା' ଉପରେ ହାକିମାତି ଦେଖାଏ, ତତ୍କ୍ଷଣାତ୍‌ ଆଦେଶ 
ପାଳନ କରିବାକୁ ଧମକ ଦିଏ । ଏହି ସାମନ୍ତବାଦୀ ଶ୍ରେଣୀୟ ଚରିତ୍ର ଗଣେଶବାବୁ 
ତାଙ୍କ ଯୋତାରେ ରଙ୍ଗ ମାରିବାକୁ ରାକରକୁ କହିଛନ୍ତି। ସେ ସମୟରେ ଗ୍କର 
ବାସନ ମାଜୁଥବାରୁ ଗଣେଶ ବାବୁଙ୍କ ଆଦେଶ ପାଳନ କରିପାରି ନାହିଁ। ଗଣେଶ 
ବାବୁ ତା' ଉପରେ ବିରକ୍ତ ହୋଇ ଗାଳି କରି କହିଛନ୍ତି- “କିରେ ଶଳା ତତେ 
କଣ ଶୁଣାଯାଉନି।” ସ୍ଵାଭିମାନୀ ଗାକର ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ପ୍ରକାଶ କରି କହିଛି “ମୁଁ 
କଣ ତୁମଠୁ ମାଗି ଖାଉଚି ନା ଚୋରି କରୁଛି ଯେ ତମେ ମତେ ବେଢିତ କରିବ।” 
ସେମିତି ଅଫିସ୍‌ର ହାକିମଙ୍କ ଅବଜ୍ଞା ଭାବ ପ୍ରତି ଚପରାଶିର ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ହେଲା 
“ ୟାଙ୍କ ଚାକର ପରି କଣ ହାକିମି ଦେଖାଉଛନ୍ତି ? ” ପରାଧୀନ ଭାରତରେ ଆଧୁନିକ 
ଶିକ୍ଷାଲାଭ କରି ବାବୁ ବୋଲାଇଥିବା ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ମାନସିକତାରେ ସାମନ୍ତବାଦୀ ରାଜ୍‌ 
କରୁଥଲା| ଗାକର, ରାକରାଣୀ, ଚପରାଶି ନିମ୍ନ ଶ୍ରେଣୀୟ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କୁ ସେମାନେ ହେୟ 
ଜ୍ଞାନ କରିବାରୁ ଏହି ତଳ ଶ୍ରେଣୀର ଲୋକଙ୍କ ମନରେ ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ପ୍ରକାଶ ପାଇବା 
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ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗନ ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ର୍ୟ ୯ ୫ 


ସ୍ବାଭାବିକ! ମାତ୍ର ରାକର, ଗଚାକରାଣୀଙ୍କର ନିଜ ମାଲିକ ବିରୋଧରେ ପ୍ରତିବାଦ 
ଭଗବତୀଙ୍କ ପୂର୍ବରୁ ଏତେ ସ୍ପଷ୍ଟ ରୂପ ପାଇ ନଥୁଲା | 


ଧନିକ ମନୁଷ୍ୟଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ସରଳ ଆଦିବାସୀଙ୍କ ନିର୍ଯାତନାକୁ ପାଠକ ଦେଖେ 
ଶିକାର” ଗଛରେ | ଆଦିବାସୀ ଯୁବକ ଘିନୂଆ ବହୁତ ବାଘ ଶିକାର କରି କମିଶନରଙ୍କ 
ଠାରୁ ପୁରସ୍କାର ପାଇଛି। ଧନୀ ଗୋଷ୍ଠୀର ଗୋବିନ୍ଦ ସର୍ଦାର ଗରିବ ଘିନୁଆର ଜମି 
ହଡ଼ପ କରିଛି | ଘିନୁଆ ସ୍ତ୍ୀର ଇଜତ ନେବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରୁଥିବା ବେଳେ ସେ ତା' 
ମୁଣ୍ଡକାଟି ଡେପୁଟି କମିଶନରଙ୍କ ପାଖକୁ ଆଣିଚି ବକସିସ୍‌ ପାଇଁ ତା” ଦୃଷ୍ଟିରେ 
ଗୋବିନ୍ଦ ସର୍ଦାର ବାଘ, ଭାଲୁଠାରୁ ବେଶୀ ଭୟଙ୍କର | ଅନେକଙ୍କୁ ଲୁଟି କରି ସେ 
ତା'ର ଧନ ସମ୍ପଭି କମେଇଛି | ବଡ଼ ସଇତାନ ଲୋକ ଥିଲା ସେ | କେତେ ଲୋକଙ୍କୁ 
ସେ ମାରିଛି, କେତେ ଲୋକଙ୍କୁ ଉଛନ୍ନ କରିଛି, କେତେ ସ୍ତ୍ରୀ ଲୋକଙ୍କର ଇଜ୍ଜତ 
ନେଇଛି ତା'ର ଠିକଣା ନାହିଁ। ଆଇନ ପାଠର ବିରଗ୍ାରରେ ଘିନୂଆକୁ ଫାଶୀଦଣ୍ଡ 
ହୋଇଛି । ଫାଶୀ ପାଇବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଘିନୂଆ ବକ୍ସିସ୍‌ ଆଶାରେ ଅଛି। ଅତ୍ୟାଗରୀ 
ଗୋବିନ୍ଦ ସରଦାର୍‌କୁ ମାରିବା ଦୋଷାବହ ନୂହେଁ ବୋଲି ସେ ବୁଝିଛି । ଆଦିବାସୀଙ୍କ 
ସରଳତା ଓ ଆର୍ଥକ ଦୁର୍ଗତିର ସୁବିଧା ନେଇ ସାହୁକାର, ମହାଜନ ସେମାନଙ୍କୁ 
ନିର୍ମମ ଅତ୍ୟାଗାର କରନ୍ତି । ଗାଳିକ ଘିନୂଆ ମାଧ୍ଯମରେ ଶୋଷିତ ଆଦିବାସୀର ଦୃଢ଼ 
ପ୍ରତିବାଦକୂୁ ପରିବେଷଣ କରିଛନ୍ତି। 

ବୁର୍ଚୁଆ ଗୋଷ୍ଠୀଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ନିର୍ଯାତିତ ମଣିଷକୁ ନେଇ ତାଙ୍କର ଆଉ ଏକ ଗନ୍ଧ 
ହେଲା ହାତୁଡ଼ି ଓ ଦା | ଦାରିଦ୍ୟୁତା ନିମନ୍ତେ ସୁଦାମ ଜେନା ଖଜଣା ଦେଇ ନପାରି 
ଜମିଦାର ପୁଅ ଦ୍ଵାରା ଅପମାନିତ ହୋଇଛି । ଜମିଦାର ପୁଅ ତାକୁ ଗାଳି କରି କହିଛି 
“ ଖକଣା ଦେଇ ନ ପାରିବୁ ତ ତୋ ଭାରିଜାକୁ ଦେ।” ସୁଦାମ କ୍ରୋଧରେ ଜର୍ଚ୍ଚରିତ 
ହୋଇଛି | ପ୍ରତିଶୋଧ ନେବାକୁ ଠେଙ୍ଗାଟା ଉପରେ ତା” ହାତମୁଠା ଶକ୍ତ ହୋଇଯାଇଛି । 
ପରକ୍ଷଣରେ ସେ ମନ ପରିବର୍ଭନ କରିଛି । କାରଣ ସେ ଜାଣିଛି ପୋଲିସ୍‌, ` ହାକିମ, 
ଆଇନ୍‌କାନୂନ୍‌, ଧର୍ମଶାସ୍ତ୍ର ସବୁ ଜମିଦାର ସପକ୍ଷରେ | ତେଣୁ ସେ ଯାହା ଚାହିଁବ ତାହା 
କରିବ । ଜମିଦାରକୁ ପ୍ରତିରୋଧ କରିବା ଅର୍ଥ ଦଣ୍ଡ ଭୋଗିବାକୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହେବା! 
ଉପଭୋଗୀ ଗୋଷ୍ଠୀଙ୍କୁ ସୁରକ୍ଷା ଯୋଗାଉଥିବା ପାର୍ଚରିକ ଆଇନ, ଶାସନ, ଧର୍ମକୁ 
ମାର୍କସଙ୍କ ସମାଜବାଦ ନୀତି ବିରୋଧ କରେ | ଏମାନେ ସବୁ ଶୋଷଣର ଗୋଟେ 
ଗୋଟେ ମାଧ୍ଯମ । ଖଜଣା ପରିଶୋଧ କରିବା ନିମିତ୍ତ ସୁଦାମ ତା ଜମି ବନ୍ଧା ପକେଇ 
ରୋଜଗାର ଆଶାରେ କଲିକତାରେ କୁଲିକାମ କରିଛି। କଲିକତାରେ କୁଲି ଜୀବନ 
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୯୬ ଓଡ଼ିଆ ଷୁଦ୍ରଗନ-ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ର୍ଯ 


ବଡ଼ ଦୁଃଖଦାୟକ | ଗୋଟିଏ ସନ୍ତସନ୍ତିଆ ଛୋଟ ବଖରାରେ ଚାଳିଶ ଜଣଙ୍କ ସହ ସେ 
ମଶା, ଛାରପୋକଙ୍କ ଅତ୍ୟାଗରରେ ଦିନ କାଟେ | ବିଶ୍ରାମ ବେଳେ ମଶା, ଛାରପୋକ 
କୁଲିମାନଙ୍କ ରକ୍ତ ପିଇ ମୋଟା ହୁଅନ୍ତି ଆଉ କାମ ବେଳେ ସେମାନଙ୍କ ରକ୍ତ ପିଇ 
ମୋଟା ହୁଅନ୍ତି ବ୍ୟବସାୟୀ, ମାଲିକ | ସୁଦାମ ରଣ ଶୁଝି ସାରିବା ପରେ ସ୍ତୀ ଯମୁନା 
ପାଖକୁ ଗାଁକୁ ଫେରିଆସିବ ବୋଲି ଯେଉଁ ସ୍ଵପ୍ନ ଦେଖୁଛି ତାହା ସ୍ଵପ୍ପରେ ରହିଯାଇଛି । 
ଧନିକ ଗୋଷ୍ଠୀଙ୍କ କବ୍‌ଜାରୁ ଶୋଷିତ ରକ୍ଷା ପାଇବା ଏତେ ସହଜ ନୁହେଁ ¦ ସୁଦାମ 
କଲିକତାରେ ଦେବାଳିଆ ହୋଇଯିବାରୁ ଘରକୁ ସାହାଯ୍ୟ କରିପାରି ନାହିଁ କିମ୍ବା ଘର 
ସଙ୍ଗେ ସମ୍ପର୍କ ରଖୁପାରି ନାହିଁ | ଇତି ମଧ୍ଯରେ ସୁଦାମର ଜମି, ଘର ନିଲାମ ହୋଇଯାଇଛି 
ଆଉ ସ୍ତ୍ରୀ ପେଟ ବିକଳରେ ପରପୁରୁଷ ସଙ୍ଗେ ପଳେଇ ଯାଇଛି। ଦୁଃଖ, ହତାଶାରେ 
ତା” ମନରେ ଅନେକ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଙ୍କ ମାରିଛି | ଗାଳିକଙ୍କ ଭାଷାରେ “ତା'ର ଜମିବାଡ଼ି 
କିଏ ନେଲା ? ତା'ର ଘରଦ୍ବାର କିଏ ଭାଙ୍ଗଲା ? କିଏ ତା'ଠାରୁ ଯମୁନାକୁ ଚିରଦିନ 
ଲାଗି ଅଲଗା କରିଦେଲା ? କିଏ ତାକୁ ଏପରି ନିଃସ୍ବ ଗୁହହୀନ, ସର୍ବହରା କଲା ? 
ମହାଜନ, ଜମିଦାର ନା ଏବେ ଯେଉଁ ମାଲିକ ପାଖରେ ସେ କାମ କରୁଛି ? ସମସ୍ତେ, 
ଏ ସମଗ୍ର ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା” 


ସୁବିଧାବାଦୀ ଗୋଷ୍ଠୀଙ୍କ ବିରୋଧରେ ସୁଦାମ କଣ୍ଠରେ ପ୍ରତିକ୍ରିୟାର ସ୍ଵର ନିନାଦିତ 
ହୋଇଛି “ ମୁଲିଆ ମଜୁରିଆର ଯେ ଖାଲି ପେଟ ଚିନ୍ତା| ତା'ର ପୁଣି ଗୋଟାଏ ସଉକ 
କଂଣ, ପ୍ରିୟା ପ୍ରୀତି କଂ”ଣ ? ଜମିଦାର ଖଜଣା ଆଦାୟ କରେ ତା” ସଉକ ରଖୁବା 
ପାଇଁ, ମହାଜନ ସୁଧ ନିଏ, ବ୍ୟବସାୟୀ ଲାଭ ପାଏ ସେଇଥଲାଗି। ଖାଲି ଖଟି ଖଟି 
ଉଚ୍ଛନ୍ନ ହୁଏ ଚଷା ଆଉ ମଜୁରିଆ ତାକୁ ସବୁ ତ୍ୟକ୍ତ କରିଦେବାକୁ ହୁଏ, ଏହିମାନଙ୍କ 
ସୁଖ ସଉକ ଲାଗି | ମୁଲିଆ ମଜୁରିଆର କଅଣ ତେବେ ପ୍ରେମ ସୁଆଗ କିଛି ନାହିଁ। ” 
ସୁଦାମ ନିଜର ଦୁଃଖ କଷ୍ଟ ନିମିତ୍ତ ସଚେତନ ହେଲେବି ଶୋଷକ ବିରୋଧରେ ଦୃଢ଼ 
ପ୍ରତିବାଦ କରିପାରିନାହିଁ। ସୁଦାମ ତା'ର ପନ୍ନୀ ଯମୁନାକୁ ବେଶ୍ୟାବାଡ଼ିରେ ଭେଟିଲା 
ପରେ ଆହୁରି ଭାଙ୍ଗି ପଡ଼ିଛି । ଏହି ଗଛରେ ଖଟିଖୁଆ କୃଷକ, ଶ୍ରମିକର ଦୁଃଖ ଦୈନ ଓ 
ତା'ର ମାନସିକ ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ବ୍ୟତୀତ ଶୋଷକ ବିରୋଧରେ ଶୋଷିତର କୌଣସି 
ଜାର୍ଯ୍ୟାନୁଷ୍ଠାନ ପ୍ରକାଶ ପାଇନାହିଁ। ଭଗବତୀ ପାଣିଗ୍ରାହୀ ତାଙ୍କ ସବଳ ସୃଷ୍ଟି ମଧ୍ଯରେ 
ଅତ୍ୟାଚାରିତ ମଣିଷର ଯନ୍ତ୍ରଣାଦଗ୍ଧ ଜୀବନକୁ ଉଦ୍‌ଘାଟନ କରିଛନ୍ତି । ସମାଜବାଦୀ 
ଚିନ୍ତାଧାରାର ବଶବର୍ଭୀ ହୋଇଥିଲେ ବି କେତେକ ସ୍ଥଳରେ ଶୋଷିତକୁ ଶୋଷକ 
ବିରୋଧ ଠିଆ କରିବାକୁ ଗାଛିକ ସମର୍ଥ ହୋଇନାହାଁନ୍ତି। 
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ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗନ ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ଵୈଚିତ୍ସ ୯୭ 


ନିତ୍ୟାନନ୍ଦ ମହାପାତ୍ର 


ନିତ୍ୟାନନ୍ଦ ମହାପାତ୍ର ଜଣେ ସମାଜ ସଚେତନ ଗାଳିକ | ସ୍ଵାଧୀନତା 
ଆନ୍ଦୋଳନରେ ଯୋଗ ଦେଇ ସାଧାରଣ ଲୋକଙ୍କ ଦୁଃଖଶୋକ ସହ ତାଙ୍କର ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ 
ଭାବେ ପରିଚିତି ହୋଇଛି । ସ୍ଵାଧୀନତା ସଂଗ୍ରାମୀ ଭାବେ ସେ କେବଳ ଜେଲ୍‌ 
ଯାଇନାହାଁନ୍ତି, ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଜୀବନରେ ବହୁତ ଦୁଃଖକଷ୍ଟର ମଧ୍ଯ ସମ୍ମୁଖୀନ ହୋଇଛନ୍ତି | 
ଦୁଃଖୀ ଜାଣେ ଦୁଃଖର ଭାବ | ସମାଜର ନିପୀଡ଼ିତ ଜନତାଙ୍କ ବ୍ୟଥା ବେଦନାକୁ ସେ 
ବଡ଼ ମାର୍ମିକ ରୂପେ ଚିତ୍ରଣ କରିଛନ୍ତି | ନାରୀ ପ୍ରତି ସମାଜର ଅବହେଳା ମନୋଭାବକୁ 
ନେଇ ତାଙ୍କର ରୁକ” ଗଛ ରଚିତ | ଏ ଗଛରେ ରୁକ୍ନିଣୀର ପାଠ ପଢ଼ାକୁ ତା'ର ମା’ 
ବିରୋଧ କରିଛି। ବିବାହ କରିବାର ଅଛଦିନ ପରେ ସେ ବିଧବା ହୋଇ ଶାଶୁ ଘରେ 
ନାନା ଗଞ୍ଜଣା ଶୁଣିଛି | ତା” ସ୍ବାମୀ ପ୍ରଦତ୍ତ ପୋଷ୍ୟପୁତ୍ର ଗ୍ରହଣ କ୍ଷମତାପତ୍ରକୁ ଦେଢ଼ଶୁର 
କୌଶଳରେ ହାତ କରିନେଇଛି | ତତ୍କାଳୀନ ହିନ୍ଦୁ ଉତ୍ତରାଧ୍ବକାରୀ ନିୟମ ଅନୁଯାୟୀ 
ବିଧବା ନାରୀ ପୋଷ୍ୟପୁତ୍ର ଗ୍ରହଣ କରିପାରୁ ନଥୁଲା! ସ୍ବାମୀର ମୃତ୍ୟୁ ପୂର୍ବରୁ ସେ ଯଦି 
ସ୍ତ୍ରୀକୁ ଏ ବାବଦରେ କ୍ଷମତା ପତ୍ର ହସ୍ତାନ୍ତର କରିଥାଏ, ତେବେ ବିଧବା କେବଳ 
ପୋଷ୍ୟପୁତ୍ର ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ସମର୍ଥ ଦେଉଥୁଲା| ଶାଶୁଘରେ ନିର୍ଯାତନା ପାଇ ରୁକ୍ଳିଣୀ 
ବାପଘରକୁ ଫେରିଆସିଛି | ଭାଇ ଭାଉଜ ଯେତେବେଳେ ଜାଣିଲେ ରୁକ୍ଳିଣୀ ପୋଷ୍ୟପୁତ୍ର 
ଗ୍ରହଣ କରିବାର କ୍ଷମତା ପତ୍ର ହରାଇଛି ସେମାନେ ତାକୁ ହତାଦର କରିଛନ୍ତି। ଏମିତିକି 
ସେ ଭାଇର ସାନପୁଅଟିକୁ ଗେଲରେ ଚୁମାଟିଏ ଦେବାର ଦେଖୁ ଭାଉଜ ଭସ୍ସନା କରି 
କହିଛି “ ଡାହାଣୀ ଚିରଗୁଣୀଙ୍କ ପରି ଛୁଆଟା ଉପରେ ହାମୁଡ଼ି ପଡ଼ି କ”ଣ କରୁଥିଲ 
ସେଠି ? ନିଜ ପୁଅ ଗେରସ୍ତଙ୍କୁ ତ ଖାଇଲ, ଆଉ କ'ଣ ମନ ସାଧ ମେଣ୍ଟିନାହିଁ ଯେ, 
ଏଠି ଆସି ପୁଣି ଆମକୁ ଖାଇବାକୁ ବସିଲଣି ? ରଖ, ରଖ, ତମ ଶରଧା ଜଣା ପଡ଼ିଛି | 
ସମ୍ପଭି ଉପରେ ଯା'ର ଏତେ ଲୋଭ, ଯେ ନିଜ ଛଡ଼ା ଆଉ କାଳେ କେହି ଦଖଲ 
କରିବ ସେଥପାଇଁ ଏମିତି ଡାହା ମିଛ କହିପାରେ, ତା'ର ପୁଣି ଶରଧା! ଛିଆ, ମୁଁ କି 
କରିବି ଲୋ ମାଆ ? ଯା ଯା ତମେ ଏଠୁ ଯା, ମୋ ଛୁଆଙ୍କୁ ଆଉ କେବେ ଧରିବ 
ନାହିଁ।” (ଏ ଗାରଟା, ପୃ. ୪୧) ରୁକ୍ତିଣୀ ଘର ଛାଡ଼ି ସନ୍୍ୟାସିନୀ ହୋଇଛି। ପରବର୍ଭ୍ୀ 
କାଳରେ ରୁକ୍ଳିଣୀର ଭାଇ କୁଷ୍ଠ ରୋଗରେ ଆକ୍ରାନ୍ତ ହୋଇ ତା” ସେବା ଯନ୍‌ନରେ 
ଆରୋଗ୍ୟ ଲାଭ କରିଛି! ନାରୀକୁ ଜମି ଅଧ୍କାରରୁ ବଞ୍ଚତ କରି ଲାଞ୍ଚନା ଦେବା 
ନିହାତି ଲଜ୍ାକର। ‘ଗରିବର ଦେବତା’, ' ପଳାତକ”, ‘ ନୂଆବୋଉ”, ` ଭିକ୍ଷା”, 
“ବିଦାୟ” ଆଦି ଗଳ୍ପରେ ଗ୍ରାମୀଣ ଦରିଦ୍ର ଜନତାଙ୍କ ଭାବାବେଗକୁ ଗାଳିକ ବ୍ଯକ୍ତ 


Digitized by PPRACHIN, SOA 


୯୮ ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗବସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଟିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ର୍ଯ 


କରିଛନ୍ତି । ରୋମାଣ୍ରିକ ଚେତନା ଦେଇ ଅବହେଳିତ ମନୁଷ୍ୟର ବାସ୍ତବ ସ୍ଵରୂପ ଗାଳିକଙ୍କ 
ସୃଷ୍ଟିରେ ପ୍ରତିଫଳିତ | 


ସଙଟ୍ିଦାନନ୍ଦ ରାଉତରାୟ 


ପ୍ରଗତିବାଦୀ ଚିନ୍ତାଧାରାର ଜଣେ ପୃଷ୍ଠପୋଷକ ହେଉଛନ୍ତି ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦ 
ରାଉତରାୟ | ଛାତ୍ର, କୃଷକ, ଶ୍ରମିକ ଆନ୍ଦୋଳନ ସହ ସେ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ ଥୁଲେ । ଫଳରେ 
ତତ୍କାଳୀନ ବ୍ରିଟିଶ ସରକାରଙ୍କ ଆକ୍ରୋଶର ଶରବ୍ୟ ହୋଇଛନ୍ତି | ସମାଜର ତଳସ୍ତରର 
ମନୁଷ୍ୟଙ୍କ ନିର୍ଯାତନାକୁ ସେ ସ୍ଵଚକ୍ଷୁରେ ଦେଖୁଛନ୍ତି । ସେମାନେ ତାଙ୍କ ଗଳ୍ପର ପ୍ରଧାନ 
ଉତ୍ସ ହୋଇଛନ୍ତି। ଅତ୍ଯାରାରିତମାନଙ୍କ ବାସ୍ତବ ଚିତ୍ରକୁ ସେ ଯେମିତି ଦେଖାଇଛନ୍ତି 
ସମାଳବାଦୀ ଚିନ୍ତାଧାରାର ଅନୁକରଣରେ ଅତ୍ୟାଗ୍ାରୀ ବିରୋଧରେ ସେମାନଙ୍କ ଶାଣିତ 
ସ୍ବରକୂ ଶୁଣାଇଛନ୍ତି । ଅସହାୟା ନାରୀ ପ୍ରତି ଯୌନ ଅତ୍ୟଯାଗର ଓ ଅବୈଧ ସନ୍ତାନକୁ 
ବଞ୍ଚାଇବା ପାଇଁ ତା'ର ସଂଘର୍ଷ, ଯନ୍ତ୍ରଣାର କଥା ହେଉଛି ୧୯୩୩ ମସିହାରେ ପ୍ରକାଶିତ 
ତାଙ୍କର ପ୍ରଥମ ଗଳ “ବିସର୍ଜନ? | ଏହି ଗଳ୍ପରେ ଚୌଧୁରୀ ବଜାରର ମୁଖୁଆ ମିଶ୍ରଙ୍କ 
ଯୌନ ଶୋଷଣ ଜାଲରେ ପଡ଼ି ଦରିଦ୍ର ମହିଳା ଅଇଁଠା ନାମକ ପୁତ୍ର ସନ୍ତାନଟିଏ ଜନ୍ମ 
ଦେଇଛି ମିଶ୍ରେ ଅଇଁଠା ମାକୁ ଉପେକ୍ଷା କରିବାରୁ ସେ ପାଗଳୀ ହୋଇ ବାରଦ୍ଵାର 
ବୁଲି ମାଗି ଖାଇଛି | ପୁଅଟି ଅବହେଳାରୁ ମରିଯାଇଥଲେ ବି ମା” ମନ ତା'ର ବୁଝିନି | 
ପୁଅ ବଞ୍ଚଛି ବୋଲି ଭାବି ଲୋକଙ୍କୁ ପଇସା ମାଗିଛି ତାକୁ ଡାକ୍ତର ପାଖକୁ ନେବା 
ପାଇଁ| ତା' ପୁଅ ନଅ ଦିନ ହେଲା ଖାଇନି, ତାକୁ ଖାଇବାକୁ ଦେବାକୁ ସେ ଲୋକଙ୍କୁ 
ନେହୁରା ହୋଇଛି । କଟକ ସହରରେ ଦୁର୍ଗାମେଢ଼ ଶୋଭାଯାତ୍ରାରେ ଯାଉଥିବାବେଳେ 
ଧନୀ ଲୋକମାନେ ଆନନ୍ଦ, ଉଲ୍ଲାସରେ ମସ୍‌ଗୁଲ ଥା'ନ୍ତି । ଏହି ସମୟରେ ଅଇଁଠା ମା 
ତା” ପୁଅକୁ ଖାଇବାକୁ ଦେବା ପାଇଁ ଲୋକଙ୍କ ପାଖରେ ହାତ ପତେଇଛି। ମଲା 
ପୁଅଟି ତା” ଛାତିରୁ ଖସି ପଡ଼ିଲା ପରେ ସେ ଭୋ ଭୋ ହୋଇ କାନ୍ଦିଛି | ପୁଅକୁ ତଳୁ 
ଉଠେଇ ନେଇ ଗେଲ କରିଛି | ଜନଗହଳି ଭିତରେ ସେ ଚୌଧୁରୀ ବଜାରର ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ 
ବ୍ୟକ୍ତି ମିଶ୍ରଙ୍କ କଣ୍ଠସ୍ଵର ବାରି ତାଙ୍କ ପାଖକୁ ଯାଇ କହିଛି “ରଖ ଏଥର ତମ ପୁଅକୁ, 
ରଖ, ମୁଁ ମଲିଣି ତା” ଜ୍ବାଳାରେ |” ଅଇଁଠା ମା ପୁଅକୁ ମିଶ୍ର ପାଖରେ ଶୁଆଇ ଦେଇ 
ଜନଗହଳି ଭିତରେ ଉଭାନ ହୋଇଯାଇଛି | ପାଗଳୀ ବୋଲି ତାଂ କଥାକୁ ସମସ୍ତେ 
ହସରେ ଉଡ଼େଇ ଦେଇଛନ୍ତି ଏବଂ ମିଶ୍ରେ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କ କୁକର୍ମକୁ ଏଡ଼ିଯାଇ ମେଢ଼ 
ନେଇଯିବାକୁ ଆଦେଶ ଦେଇଛନ୍ତି । ମେଢ଼ ସଙ୍ଗେ ମୃତ ଶିଶୁର ବି ବିସର୍ଜନ ହୋଇଛି 
ପ୍ରତିପତ୍ତିଶାଳୀ ମିଶ୍ରଙ୍କ ବିରୋଧରେ କ୍ଷୋଭ ପ୍ରକାଶ ପାଇବା ମଧ୍ଯରେ ଅତ୍ୟାଚାରିତର 
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ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗନ ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ୟୁ ୯ ୯ 


ସଚେତନ ସ୍ବର ବାରି ହୋଇପଡ଼େ । ଆର୍ଥକ ଅନଟନ ପାଇଁ ନାରୀ ନିର୍ଯାତନା ଓ 
ଶିଶୁପୁତ୍ରର ଅକାଳ ମୃତ୍ୟୁ ଯେ କେତେ ମର୍ମଭେଦୀ ହୋଇଛି ତାହା ମଧ୍ଯ ଏଥରୁ 
ଅନୁମେୟ | 

ଆର୍ଥକ ବୈଷମ୍ୟ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଗାଳିକଙ୍କ ଆଉ ଏକ କରୁଣ ରସସିକ୍ତ ଗଛ 
ହେଲା ଚରିକ୍ଲାବାଲା | ରିକ୍‌ାବାଲା ରହିମ ଭୋକିଲା ପେଟରେ ମୁଣ୍ଡ ଝାଳ ତୁଣ୍ଡରେ 
ମାରି ରିକ୍ଵା ଟାଣେ | ରିକ୍ଵା ଟାଣିଲାବେଳେ ତା'ର ମନେ ପଡ଼ିଯାଏ ଖାଇବାକୁ ନ ପାଇ 
ଘରେ ଛଟପଟ ହେଉଥିବା ସ୍ତୀ ଓ ପିଲାଙ୍କ କଥା। ଅଭାବୀ ସଂସାରର ଦୁଃଖ ଯନ୍ତ୍ରଣା 
କଥା ଚିନ୍ତାକରି ସେ ଦୁର୍ଘଟଣାଗ୍ରସ୍ତ ହୁଏ | ତା' ରିକ୍ସାରେ ଯାତ୍ରା କରୁଥିବା ବାବୁ ତାକୁ 
ଭଡ଼ା ନଦେଇ ଓହ୍ଲାଇଯା”ନ୍ତି। ରହିମ୍‌ ଥାନାକୁ ଯାଇ ଅଭିଯୋଗ କରିଛି। ପୋଲିସ୍‌ 
ତଦନ୍ତ କରି ସେହି ସମ୍ଭାନ୍ତ ବାବୁଙ୍କୁ ଛାଡ଼ି ଦେଇ ରହିମ୍‌କୁ ମିଛୁଆ ଓ ମଦୁଆ କହି ଗାଳି 
କରିଛି | ଘରକୁ ଫେରିଲେ ସ୍ତ୍ରୀ, ପିଲାଙ୍କୁ କ'ଣ ଖାଇବାକୁ ଦେବ ଭାବି ସେ ଭାଟ୍ଗପଡ଼ିଛି | 
ଥାନା, ଫାଣ୍ଡି ବଡ଼ଲୋକମାନଙ୍କ ରକ୍ଷା କବଚ ହୋଇଥବାରୁ ସେମାନଙ୍କ ବିରୋଧରେ 
ରହିମ୍‌ ପରି ଗରିବର ଅଭିଯୋଗ ଭିତ୍ତିହୀନ ହେବା ସୁବିଧାବାଦୀ ସମାଜ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ 
କିଛି ନୂଆ ନୁହେଁ ଏହାଦ୍ଵାରା କିନ୍ତୁ ଦରିଦ୍ରର ନିର୍ଯାତନା ବହୁଗୁଣିତ ହୋଇଯାଏ। 

ଆର୍ଥକ ଦୁର୍ଗତି ପରି ଧାର୍ମିକ ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସ ବ୍ଯକ୍ତିକୁ ଉତ୍ପୀଡ଼ନର ଫାଶ ମଧ୍ଯକୁ 
ଟାଣି ନେବାର ନଜିର୍‌ ହେଉଛି ଅନ୍ଧାରୁଆ” ଗଛ | ଗରିବ ରାଷୀ ପହଲି କ୍ଷେତରେ 
ଗୋରୁଟାଏ ଫସଲ ଖାଇବାବେଳେ ସେ ତାକୁ ବାଡ଼େଇଛି। ତା' ମାଡ଼ରେ ଗୋରୁଟି 
ମରିଯିବାରୁ ତାକୁ ତିନି ପାଦ ଦୋଷ ଲାଗିଥବାର ପୁରୋହିତ ପୋଥ୍‌ୂ ଦେଖୁ କହିଛି 
ପୁରସ୍ତମ ଯାଇ ମୁଲ୍ତିମଣ୍ଡପରେ ପ୍ରାୟଶ୍ଚିତ ନ କଲେ ଏ ପାତକ ଛାଡ଼ିବ ନାହିଁ ବୋଲି 
ପୁରୋହିତ ପରାମର୍ଶ ଦେଇଛି । ପହଲି ପଞ୍ଚଗବ୍ୟ ହୋଇ ବ୍ରାହ୍ମଣଙ୍କୁ ଭୋଜନ ଦେଇଛି 
ପୁରୀ ମୁକ୍ତିମଣ୍ଡପ ଗୋସେଇଁମାନଙ୍କୁ କିଛି ଅଣ୍ଟାଖୋଷା ଦେଇ ଆଶୀର୍ବାଦ ଆଣି ଗାଁକୁ 
ଫେରିଛି। ତା'ର ଅନୁପସ୍ଥିତିରେ ଘରର ଅବସ୍ଥା ଶୋଚନୀୟ ହୋଇପଡ଼ିଛି । ଘରର 
ଦୁର୍ଦଶା କଥା ବଖାଣିବାକୁ ଯାଇ ତା! ସ୍ତ୍ରୀ କହିଛି “ ଘରେ ପନ୍ଦର ଦିନ ହବ ଗାଉର 
ନାଇଁ, ମାଣ୍ଡିଆତକ ଛେରି ଖାଇଗଲେ, ତିନିଦିନ ତରେ ଯଉଁ ଶୀତଦିନିଆ ଅକାର 
ଝଡ଼ି ହୋଇଥଲା ସେଥିରେ ହାଣ୍ଡିଶାର କାନ୍ଧଟା ଭୁଷୁଡ଼ି ପଡ଼ିଚି। ଆଉ ଭାଗ ବିଲରୁ 
ଯଉଁ ଧାନତକ ଅମର ହେଇଥେଲା, ତାକୁ ଜମିଦାର ସାଆନ୍ତେ ସେ ପୁରସ୍ତମ 
ଯାଇଥଲାବେରେ ଆଗତ ସାଲର ବାକି ଖଜଣା ବାବଦକୁ ଜବତ କରିନେଇଛନ୍ତି। 
ଗତ ସାଲର ଖଜଣା ମାସକ ଭିତରେ ନଦେଲେ ପୁଣି ଘରଦ୍ବାର କୋରଖ କରିବେ 
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୧୦୦ ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗଜସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ର୍ଯ 


ବୋଲି ଧମକ ଦେଇଛନ୍ତି । ” ( ସଚିରାଉତରାୟ ଗ୍ରନ୍ଧାବଳୀ, ୨ୟ ଭାଗ, ପୁ. ୧୫୮) 
ପୁରୀରୁ ଫେରିଲା ପରେ ପହଲି ଭାବିଥିଲା ତା' ପାପ ଦୂର ହୋଇଯିବ | ମାତ୍ର ଗାଁର 
ବ୍ରାହ୍ମଣ, ଜାତିଭାଇ ପ୍ରାୟଶ୍ଚିତ ପାଇଁ ତା'ଠାରୁ ଭୋଜନ ଦାବି କରିଥଲେ | ଜମିଦାରର 
ପିଆଦା ବାକିଥିବା ଖଜଣା ମାଗିଥଲା। କପର୍ଦକ ହୀନ ପହଲି ଏସବୁ ଦାବି ପୂରଣ 
କରି ନ ପାରିବାରୁ ତାକୁ ଗାଁ'ର ନିଆଁ, ପାଣି, ଧୋବା, ଭଣ୍ଡାରିରୁ ବାସନ୍ଦ କରାଯାଇଛି | 
ଜମିଦାର ପହଲିର ଭଙ୍ଗାଘର ଖଣ୍ତିକୁ ନିଲାମ କରିନେଇଛି। ଦୁଃଖ, ଦାରିଦ୍ର, 
ତାଡ଼ନାରେ ଓ ଲୋକଙ୍କ ଟାହିଟାପରା ଶୁଣି ପହଲି ପାଗଳ ହୋଇଯାଇଛି ଏବଂ 
ଶେଷରେ ପାହାଡ଼ ଉପରେ ଅସହାୟ ଭାବେ ମୂତ୍ୟୁବରଣ କରିଛି | ସ୍ତ୍ରୀ ତା'ର ବାପଘରୁ 
ଆଣିଥିବା ଦଶଟଙ୍କା ଗାଁର ମୁରବିମାନଙ୍କୁ ଦେଇ ପାତକ ଛଡ଼ାଇବା ପାଇଁ ସେମାନଙ୍କ 
ଗୋଡ଼ ତଳେ ପଡ଼ିଛି | ବ୍ରାହ୍ମଣ ଓ ଗ୍ରାମବାସୀ ପହଲିର ଶବକୁ ଆଶୀର୍ବାଦ ପ୍ରଦାନ 
କରିଛନ୍ତି । ଧାର୍ମିକ ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସ, ବ୍ରାହ୍ମଣ ପୁରୋହିତଙ୍କ ଅର୍ଥଲାଳସା, ଜମିଦାର 
ସାହୁକାରର ଆର୍ଥକ ଶୋଷଣ ଯୋଗୁଁ ପହଲି ପରି ଅନେକ ପରିବାର ସେ ସମୟରେ 
ସର୍ବସ୍ବାନ୍ତ ହୋଇଛନ୍ତି । 


ସାହୁକାର ସ୍ଵାର୍ଥପରତାର ଚରମ ସୀମା ଲଫିଛି ‘ ରଜାପୁଅ” ଗଜରେ | ବାଉରି 
ସାହିର ନକୁଳା ଗାଁ ଯାତ୍ରାରେ ରଜାପୁଅ ଭୂମିକା ଗ୍ରହଣ କରେ | ସେହି ଗାଁର ଝିଅ 
ମାଣିକ ଓ ତା” ମଧ୍ଯରେ ନିରବ ପ୍ରେମ ପ୍ରକାଶ ପାଇଛି । ପିତ୍ୂରଣ ପରିଶୋଧ 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ନକୁଳା ବିନା ମୂଲ୍ୟରେ ସାହୁକାର ଘରେ କାମ କରେ | ସନ୍ଧ୍ୟାବେଳେ 
ନକୁଳା ହଳ ଫିଟେଇ ପୋଖରୀ କୂଳକୁ ଆସେ ଏବଂ ମାଣିକ ବି ମାଠିଆ ଧରି ପାଣି 
ପାଇଁ ଯାଏ | ମାଣିକର ରାଜପୁତ୍ର ଡାକରେ ନକୁଳାର ହୃଦୟ ପ୍ରେମରେ ପୁଲକିତ 
ହୁଏ । ସଞ୍ଜ ହେବା କ୍ଷଣି ନକୁଳା ବିଲରୁ ହଳ ଲେଉଟାଇ ପଳେଇ ଆସୁଥବାରୁ 
ସାହୁକାର ତା” ଚଉଦ ପୁରୁଷ ଧରି ଗାଳି କରେ | ନକୁଳା ବସନ୍ତ ରୋଗରେ ଆକ୍ରାନ୍ତ 
ହୋଇ କିଛି କରି ନ ପାରିବାରୁ ସାହୁକାର ତାକୁ ତା' ଘରକୁ ପଳେଇଯିବାକୁ 
ବାରମ୍ବାର ତାଗିଦ୍‌ କରିଛି ଏବଂ ଭଲ ହୋଇଗଲେ ଶୀଘ୍ର ଆସି କାମରେ ଯୋଗ 
ଦେବାକୁ କହିଛି । ବସନ୍ତ ରୋଗରେ ପୀଡ଼ିତ ନକୁଳା ଦି' କୋଶ ବାଟ ଅତିକ୍ରମ କରି 
ନିଜ ଗାଁକୁ ଯିବାକୁ ସାହସ କୂଳାଇ ପାରି ନାହିଁ। ସେ ଗାଁକୁ ଯାଇ ନ ଥିବାର ଦେଖ 
ସାହୁକାର ଖଣ୍ଡେ ବାଡ଼ିରେ ତା” ଲୁଗାପଟାକୁ ଘର ଭିତରୁ କାଢ଼ି ପିଣ୍ଡା ଉପରକୁ ଫିଙ୍ଗି 
ଦେଇଛି | ସକାଳ ସୁଦ୍ଧା ସେ ତାଙ୍କ ଘର ନ ଛାଡ଼ିଲେ ହାଡ଼ି ଲଗେଇ ବାହାର 
କରିଦେବେ ବୋଲି ଧମକ ଦେଇଛି | ନକୁଳା ଘୁଷୁରି ଘୁଷୁରି ଦାଣ୍ଡକୁ ବାହାରି ଆସିଛି । 
ତା” ଦେହସାରା ପୂଯ ଆଉ ମାଛି ଭଣଭଣ। ବାଟରେ ପଡ଼ି ନକୂଳାର ମୃତ୍ୟୁ ହୋଇଛି 
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ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗବ ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ର୍ୟ ୧୦ ୧ 


ଏବଂ ସାହୁକାର ତା” ସମ୍ପଭିକୁ ନିଲାମ କରି ନେଇଛି । ସାହୂକାରର ଅମାନବୀୟ 
ଆଚରଣରେ ଦଳିତ ମୁହଁ ଖୋଲି ପାରିନାହି। ତତ୍କାଳୀନ ସାମାଜିକ ପରିସ୍ଥିତିକୁ 
ନେଇ ନକୁଳା ଚୂପ୍‌ ରହିବାକୁ ବାଧ୍ୟ ହୋଇଛି। 


ଦଳିତଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ସଚେତନତା ସୃଷ୍ଟି କରିବା ଲକ୍ଷ୍ୟରେ ଗାଳିକଙ୍କର ' ଆଙ୍ଗୁଠି” 
ଗଳ ପରିକଳିତ | ଧର୍ମର ଆଳ ଦେଖାଇ ଶୋଷକ ଗୋଷ୍ଠୀ ସେମାନଙ୍କ ବିରୋଧରେ 
ଶୋଷିତଙ୍କ ମୁହଁ ବନ୍ଦ କରିଦେବାର ଏଥରେ ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ। ଭୋର୍‌ ସମୟରେ 
ମାଗୁଣି ହଳ କରିବାକୁ ଯାଉଥ୍‌ବାବେଳେ ଠାକୁରାଣୀ ମନ୍ଦିର ପାଖେ ଦୁଇଜଣ 
ମଣିଷଙ୍କର ଆଙ୍ଗୁଳିକୁ ନେଇ ବାଦାନୁବାଦ ତା” ମନରେ ଭୂତର ଭାବନା ଜାତ 
କରିଛି । ଏ ଦୁହିଙ୍କ କଥାବାର୍ଭା ମଧ୍ୟରେ ଜମିଦାରଙ୍କ କଣ୍ଠସ୍ଵରକୁ ସେ ଜାଣିପାରିଛି। 
ଖଜଣା ଦେବା ଦୁଇଦିନ ବିଳମ୍ବ ହେବାରୁ ଜମିଦାର ତାକୁ ଯେଉଁ ନିର୍ଯାତନା 
ଦେଇଥୂଲେ ଏ ହେଉଛି ସେଇ ସ୍ଵର | ମାଗୁଣି ଭୟଭୀତ ହୋଇ ଫେରିଆସିଛି ଏବଂ 
ସନ୍ଧ୍ୟାବେଳେ ଶୋଷିତମାନଙ୍କ ସଭାରେ ଯୋଗ ଦେଇଛି | ଶୋଷିତମାନଙ୍କୁ ସଚେତନ 
କରିବା ପାଇଁ ଶ୍ରମିକ ନେତାଙ୍କ ବକ୍ତବ୍ଯ ହେଲା- “ ଜାଗ, ଜାଗ ମଣିଷ ଭାଇ, 
ତମର ସମସ୍ତ ହତିଆର ଏକତ୍ର କର | ଏକତ୍ର ହୁଅ ମନେରଖ, ନିଜକୁ ଶୋଷିତ 
ହେବାକୁ ଦେବା ସବୁଠାରୁ ବଡ଼ ପାପ | ସେ ପାପର ଅଭିଶାପରେ ମଣିଷ ଜାତି ପଙ୍ଗୁ 
ହୋଇଯିବ। ” କୃଷକ, ଶ୍ରମିକ ମାନଙ୍କ ଆନ୍ଦୋଳନକୁ ଭଣ୍ଡୁର କରିବା ପାଇଁ ଜମିଦାର 
ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ ଜଣକୁ ହାତ କରି ନେଇଛି। ସେହି ଶୀର୍ଣ୍ଣକାୟ ବ୍ଯକ୍ତି କଣକ 
ଜମିଦାରଙ୍କ ସପକ୍ଷରେ ସଭା ମଞ୍ଚରେ ଭାଷଣ ଦେଇଛି | ତା' ମତରେ ରାଜା, ଜମିଦାର 
ଭଗବାନଙ୍କ ଅଂଶବିଶେଷ | ସେମାନଙ୍କୁ ଅବଜ୍ଞା କଲେ ଭଗବାନ, ଗ୍ରାମଦେବତୀ 
କ୍ରୋଧ କରିବେ ଯଦ୍ଵାରା ଲୋକମାନଙ୍କର କ୍ଷତି ହେବ। ଗ୍ରାମଦେବତୀ ବାଉତୀ 
ଠାକୁରାଣୀ ତାକୁ ସ୍ବପ୍ନରେ କହିଛନ୍ତି ଯେ କୃଷକ କର୍ମୀମାନେ ଠାକୁରାଣୀଙ୍କ ଶତ୍ର। 
ସେମାନଙ୍କୁ ପ୍ରଶୟ ଦେଲେ ଗାଁରେ ବସନ୍ତ, ହାଡ଼ଫୁଟି ବ୍ୟାପିଯିବ | ଠାକୁରାଣୀଙ୍କ 
ସ୍ଵପ୍ନ କଥାର ପ୍ରମାଣ ଦେବା ପାଇଁ ସେ ପକେଟ୍‌ରୁ ଛୁରୀ ବାହାର କରି ନିଜ କାଣି 
ଆଙ୍ଗୁଠିକୁ କାଟି ଠାକୁରାଣୀଙ୍କ ବେଦୀ ପାଖକୁ ପକେଇ ଦେଇଛି | ଲୋକମାନେ ତା’ 
କଥାକୁ ବିଶ୍ବାସକୁ ନେଇ କୃଷକ କର୍ମୀମାନଙ୍କୁ ଧର୍ମଦ୍ରୋହୀ, ରାଜଦ୍ରୋହୀ ଭାବେ 
ବିବଚେନା କରି ସେମାନଙ୍କୁ ଶାସ୍ତି ଦେବାକୁ ଆଗଭର ହୋଇଛନ୍ତି । ଏହି ସମୟରେ 
ପୂର୍ବକଳିତ ଯୋଜନାନୁଯାୟୀ ଜମିଦାର ସେଠାରେ ଉପସ୍ଥିତ ହୋଇ ଲୋକମାନଙ୍କୁ 
ସାନ୍ତନା ଦେଇଛି ଓ କୃଷକ ନେତାମାନଙ୍କୁ ପୋଲିସ୍‌ରେ ଧରାଇ ଦେଇଛି। ସକାଳେ 
ଠାକୁରାଣୀଙ୍କ ମନ୍ଦିର ପାଖରେ ଜମିଦାରଙ୍କ କପଟ ପାଞ୍ଚକୁ ମାଗୁଣି ବୁଝିପାରିଛି। ଜମିଦାର 
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୧୦ ୨ ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗନ ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ରୟ 


ବିରୋଧରେ ତା'ର ଅନ୍ତର ବିଦ୍ରୋହ କରିଉଠିଛି, ନିଜକୁ ସମ୍ଭାଳି ନେଇ ସେ ସ୍ଥାନ 
ଛାଡ଼ି ଚାଲିଯାଇଛି | ଧାର୍ମିକ ବିଶ୍ଵାସ ଜନ୍ମାଇ ସାଧାରଣ ଲୋକଙ୍କୁ ଶୋଷଣ କରିବାରେ 
ଜମିଦାର, ସାହୁକାର ବେଶ୍‌ ସିଦ୍ଧହସ୍ତ ଥିଲେ | ଦଳିତଙ୍କ ପ୍ରତି ଅବହେଳାକୁ ଗାଳିକ 
ଅଧୁକ ଦର୍ଶାଇଥିଲେ ବି ଶୋଷଣ ବିରୁଦ୍ଧରେ ତାଙ୍କର ସ୍ଵର କେତେକ ଗଳରେ ଶାଣିତ | 


ଗୋପୀନାଥ ମହାନ୍ତି 


ଗୋପୀନାଥ ମହାନ୍ତି ବୃତ୍ତିରେ ସରକାରୀ ଗାକିରିଆ ହୋଇଥିଲେ ବି ଚାକିରିର 
ବ୍ୟସ୍ତବହୁଳ ଜଞ୍ଜାଳମୟ ଜୀବନରୁ ସମୟ କାଢ଼ି ସେ ସମାଜର ନିମ୍ବସ୍ତରର ଲୋକଙ୍କ 
ଜୀବନ ଯନ୍ତ୍ରଣା ସହ ଓତପ୍ରୋତ ଭାବେ ଜଡ଼ିତ ହୋଇଛନ୍ତି | ଦୁଃଖୀ ମଣିଷର ଦୁଃଖ, 
କଷ୍ଟ ତାଙ୍କୁ ଲେଖୁବା ପାଇଁ ପ୍ରୋତ୍ସାହନ ଯୋଗାଇଛି। ମଣିଷ ମଣିଷକୁ ବୁଝିବ, 
ଭେଦଭାବ ଶୂନ୍ୟ ସମାଜର ପରିକଳ୍ପନାକୁ ନେଇ ସେ ଲେଖନୀ ଚଳାଇଛନ୍ତି। ମୁଁ 
କାହିଁକି ଲେଖେ ପ୍ରବନ୍ଧରେ ତାଙ୍କର ଅଭିମତ ହେଲା “ ଦୁଃଖ ସମୁଦ୍ର ମନ୍ତି ପାଇଛି 
ଆନନ୍ଦର ଅମୃତ, ଏତେ ଦିଗରୁ ଦେଖୁ ଆଙ୍କବାକୁ ସୁଯୋଗ ଦିଏ ଲେଖା; ଭବିଷ୍ୟତକୁ 
ତା'ର ଗୋଟିଏ ମହାନ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଅଛି ଯେ ¬ ମଣିଷ ନିଜକୁ ବୁଝିବ, ପରସ୍ତରକୁ 
ବୁଝିବ, ମାନବ ହୃଦୟକୁ ଯୋଖିବା ପାଇଁ ଏହା ସେତୁବନ୍ଧ ଏବଂ ସେହି ସେତୁବନ୍ଧ 
ଗଢ଼ିବା ପାଇଁ ଲେଖକ ବି ଜଣେ ସାନ ଗୁଣ୍ଡୁଚି ମୂଷା, ବାଲି ବୃହାଳି।” ୧୯୩୯ 
ମସିହାରୁ ଚାକିରି ଜୀବନ ଆରମ୍ଭ କାଳରୁ ଅବହେଳିତ ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କ ସହ 
ତାଙ୍କର ସମ୍ପର୍କ ଗଢ଼ିଉଠିଛି । ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କ ସାଙ୍ଗରେ ବସି ସେ ସେମାନଙ୍କ ମାଣ୍ଡିଆ 
ଯାଉ, ସୁଆଁ ଯାଉ, ଆମ୍ବଟାକୁଆ ଯାଉ ଖାଇଛନ୍ତି । ଚଟେଇ ପାରି ଏକାଠି ବସି ସେ 
ସେମାନଙ୍କ ସହିତ ସୁଖଦୁଃଖ ବି ହେଇଛନ୍ତି । ସେଥପାଇଁ ତାଙ୍କ ସୃଷ୍ଟିରେ ଆଦିବାସୀଙ୍କ 
ଜୀବନ ବାସ୍ତବ ରୂପ ନେଇଛି | ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କ ପରି ସମାଜର ବିଭିନ୍ନ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ନିର୍ଯାତିତ ମଣିଷଙ୍କୁ ସେ ଗଳ୍ପ ଚରିତ୍ର ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । 

୧୯୩୬ ମସିହାରେ ଗୋପୀନାଥ ମହାନ୍ତିଙ୍କ ଗଳ ସୃଷ୍ଟିର ଆଦ୍ୟ ନିଦର୍ଶନ 
 ପାଳଭୂତ”ରେ ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ସଭ୍ୟ ସମାଜର ନିର୍ଯାତନାକୁ ପ୍ରଦର୍ଶନ 
କରାଯାଇଛି। ଏହି ଗନ୍ଧରେ ମାଝି ସଙ୍ଗେ ଅଜୟ ଶିକାରକୁ ଯାଇ ଗୋଟିଏ ଗଛ 
ଉପରେ ବସିଥିବା ଧଳା ପାରାକୁ ମାରିଛି | ଗୋଟିଏ ପରେ ଗୋଟିଏ କ୍ରମରେ ଚାରୋଟି 
ଧଳା ପାରା ଆସି ଗଛର ସେହି ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ସ୍ଥାନରେ ବସି ଶିକାରର ସମ୍ମୁଖୀନ ହୋଇଛନ୍ତି 
ପାରାଗୁଡ଼ିକ ସମ୍ପର୍କରେ ମାଝିର କଥା ଶୁଣି ଅଜୟର ଭାବାନ୍ତର ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି | ସରଳ 
ଆଦିବାସୀର ମହତ୍‌ ଗୁଣର ପ୍ରତୀକ ହେଉଛି ଧଳା ପାରା | ସଭ୍ୟ ମନୁଷ୍ୟର ସ୍ଵାର୍ଥପରତା 
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ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗନ-ସ୍ବଷ୍ଟାଙ୍କ ଟିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍୍ୟ ୧୦୩ 


ପାଇଁ ଆଦିବାସୀ ସର୍ବଦା ଶୋଷିତ ହେଉଛି। ତା'ର ମାନବୀୟ ଭାବାବେଗ ପ୍ରତି 
କୁଠାରଘାତ କରାଯାଉଛି ଜାତି, ଧର୍ମ, ବର୍ଣ୍ଣ ଆଦି ନିର୍ବିଶେଷରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୁଷ୍ୟର 
ରକ୍ତକଣିକାରେ ଇଶ୍ଵର ସତ୍ତା ବିଦ୍ଯମାନ! ଅବହେଳିତ ମଧ୍ଯରେ ଥିବା ମହନୀୟ 
ଚରିତ୍ରବତ୍ତାକୁ ଗାଛିକ ମାଝି ଚରିତ୍ର ମାଧ୍ୟମରେ ଉଦ୍‌ଘାଟନ କରିଛନ୍ତି । ଦଣ୍ଡ ଅପେକ୍ଷା 
ଆତ୍ମ ଅନୁଶୀଳନ ଦାନବକୁ ଦେବତାରେ ରୂପାନ୍ତରିତ କରେ। ମନସ୍ତା୍ତିକ ବର୍ଣ୍ଣନା 
ମଧ୍ଯରେ ଗାଳିକ ମହତ ମାନବୀୟ ଭାବସତ୍ତଭାକୁ ଜାଗ୍ରତ କରିଛନ୍ତି । ଆତ୍ମଚିନ୍ତନ ଦ୍ଵାରା 
ମାନବୀୟ ପରମ ସତ୍ୟକୁ ଉପଲବ୍ଧି କରି ଅଜୟ ପଞ୍ଚମ ପାରାକୁ ଶିକାର କରିନାହିଁ | 
ପ୍ରତୀକ ଓ ଆମ୍ମଚିନ୍ତନ ମାଧ୍ୟମରେ ଗାଳ଼ିକ ଶୋଷଣ ଓ ତା'ର ନିରାକରଣକୁ ପ୍ରତିପାଦନ 
କରିଛନ୍ତି। ‘ ପାଳଭୂତ” ପରି ‘ଯଜ୍ଞ ଆହୁତି” ,  ବିସୃତି' ,  ପିୁଡ଼ି? ଆଦି ଗଛରେ 
ଆଦିବାସୀମାନେ ସାହୁକାର, ଜମିଦାରଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଅତ୍ୟାଗରିତ ହେବାର ଘଟଣା ବର୍ଣ୍ଣିତ 
ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କ ସାମାଜିକ ପରମ୍ପରା, ଧାର୍ମିକ ବିଶ୍ଵାସ, ଆର୍ଥିକ ଅନଟନକୁ ଅବଲମ୍ବନ 
କରି ସେମାନଙ୍କ ଅତ୍ୟାଗ୍ାରିତ ରୂପର ଚିତ୍ରଣ କରାଯାଇଛି | 


ଆର୍ଥକ ଶ୍ରେଣୀର ତଳିଆ ଲୋକ ଉପରବାଲା ଧନୀଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଲାଞ୍ଚିତ ହେବାର 
କଥାକୁ ନେଇ “ ଉପରତଳି ” ଗଛ ରଚିତ | ଧନୀ, ଦରିଦ୍ର ଜୀବନଧାରଣ ବୈଷମ୍ୟକୁ 
ଅର୍ଥ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରେ | ଧନିକ ବିଳାସ ପାଇଁ ଯେତିକି ଅର୍ଥ ବିନର୍ବ୍ୟୟ କରେ ଗରିବ 
ସେତିକି ନ ପାଇ ତା'ର ଅତ୍ୟାବଶ୍ୟକତାକୁ ପୂରଣ କରିପାରେ ନାହିଁ। ଆର୍ଥିକ 
ଭେଦଭାବକୁ ନେଇ ଧନୀ, ଦରିଦ୍ରଙ୍କ ଚଳଣି ସମ୍ପର୍କରେ ଗାଳିକଙ୍କ ଉକ୍ତି ହେଲା 
“ ଧନୀର ପୁଅ ଝୁଙ୍କି ପଡ଼ି ରାହେଁ ତିନିତାଲା ତଳର ନଗ୍ନ ଦରିଦ୍ରତାକୁ“"ଯେଉଁଠି 
ଗୋଟାଏ ସିଗାରେଟ୍‌ ଦାମ୍‌ ଅଭାବରୁ କେତେ ହାହାକାର ପଡ଼େ, ଯେଉଁଠି ତିନି 
କଳ ପାନ ଛେପର ସମତୁଲ ହେବ ତିନିମୁଠା ମଣିଷ ମୁହଁର ଭାତ| ” (ଗୁପ୍ପ ଗଙ୍ଗା, 
ପୁ. ୨୩) କୋଠାଘର ଉପରେ ଦରିଦ୍ର ଅସହାୟ ଅବସ୍ଥାକୁ ତଉଲୁଥବା ଧନୀ ଯୁବକର 
ଯୌନ କାମନାର କୁନଜରରେ ପଡ଼ିଛି ଗରିବ ଝିଅଟି | ପେଟ ପାଇଁ ଗଣ୍ଡେ ଦାନା ଓ 
ଦେହ ନିମିତ୍ତ ଖଣ୍ଡେ କନାର ଆବଶ୍ୟକତାକୁ ଅନୁଭବ କରି ଝିଅଟି ବାଧ୍ଯୟବାଧକତାରେ 
ବିଉଶାଳୀ ଯୁବକର ଯୌନ ତୃଷ୍ଣାକୁ ଚରିତାର୍ଥ କରିବା ନିମନ୍ତେ ରାଜି ହୋଇଛି। 
ଧନୀ ଯୁବକକୁ ଦେହ ଦାନ କରିବା ପରଦିନ ସ୍ବାନବେଳେ ଗରିବ ଝିଅଟି ମନରେ 
ତିକ୍ତ ଅନୁଭୂତି ଜାତ ହୋଇଛି। ଗାଳିକଙ୍କ ଭାଷାରେ- “ ମୋଟା କୋଚଡ଼କନାରେ 
ଘଷି ରଗଡ଼ି ଯାଉଛି, ଶୀତରେ ଥର ଥର ହୋଇ ଦେହ ଗୋଟା ସତେଯେପରି 
ପୋଛି ପକେଇବାକୁ ଚାହେଁ ସେ ଗଲା ଶହ ଶହ ଜନମର ମଳିଧୂଳି; ଦରିଦ୍ରତାର 
ବ୍ୟର୍ଥତାର କାଳି, ରାଶି ରାଶି କଣ୍ଠାଳିଆ ଅନୁଭୂତିର ଆଞ୍ଚଡ଼ା ଦାଗ ହଠାତ୍‌ ଝିଅଟି 
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୧୦ ୪ ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗଳ-ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ର୍ଯ 


ଉପରକୁ ଚାହେଁ । ତା'ର ମୁହଁ ଗୋଟା ଲାଲ୍‌ ପଡ଼ିଯାଏ । ତରତରରେ ଲୁଗାପଟା 
ସମ୍ଭାଳି ସଜାଡ଼ି ଦିଏ । ଗରିବର ମାଉଁସ ପିଣ୍ଡୁଳା ଭିତରେ ଧନିକର ଶାଣଦିଆ ଆଖୁ 
ତାକୁ ଅସ୍ଥିର କରିପକାଏ।” 

ଆର୍ଥକ ଅନଟନ ନାରୀକୁ ଯେମିତି ଦୁର୍ଗତି ଭିତରକୁ ଠେଲିଦିଏ ପୁରୁଷକୁ ମଧ୍ଯ 
କଲବଲ କରେ | ଏହାର ଏକ ଉଦାହରଣ ହେଲା ' ଖାଲି ଗୋଟାଏ ବାଙ୍କ” ଗଳ | ଗଛ 
ଚରିତ୍ର କପିଳ ଜେନା ପନ୍ଦର ବର୍ଷ କାଳ ଢୋଲ ବଜାଇ ପରିବାର ପୋଷିଛି। ମହରଗ 
କୀଳରେ ବାଜାର ଚାହିଦା କମିଯିବାରୁ ସେ ରିକ୍ସା ଟାଣିବା ବୃତ୍ତିକୁ ଆପଣେଇଛି | 
ଅର୍ଥାଭାବରୁ ଖାଇବାକୁ ନ ପାଇ ଧଡ଼ିଆ, ଡେଙ୍ଗା ଚେହେରା ତା'ର ବିକୃତ 
ହୋଇଯାଇଛି ପୁଣି ରିକସା ଟାଣିଲାବେଳେ ଚିରାଫଟା, ଚେପାଚେପି ବେଶପୋଷାକ 
ପିନ୍ଧି ଆହୁରି କୁସିତ ଦିଶେ ଦାରିଦ୍ର୍ୟରେ ଭାଙ୍ଗି ନ ପଡ଼ି ବଞ୍ଚବାକୁ ସେ ଆପ୍ରାଣ ଚେଷ୍ଟା 
କରିଛି | ଧନ ନ ଥାଇ ଭଗବାନ ତାକୁ ରାରୋଟି ପିଲାର ଜନକ କରିଛନ୍ତି ତା' ସଙ୍ଗେ 
ନିଃସନ୍ତାନ ଗୃହସ୍ବାମୀକୁ ଗାଛିକ ତୁଳନା କରିଛନ୍ତି। ଗାଳିକଙ୍କ ଭାଷାରେ “ ଯାହା 
ଘରେ ପେଷିବାକୁ ଧନ ଅଛି, ବିଧାତା ତା' ଘରେ ଭୋଗ କରିବାକୁ ଜନ ଦିଏ ନାହିଁ। 
ଯାହା ଘରେ କିଛି ନାହିଁ, ତା'ରି ଉପରେ ବୃଷ୍ି କରେ ଛୁଆ ପିଲା। ସେମାନେ ବଡ଼ 
ହେବେ, ପେଟ ପାଇଁ ମେଣ୍ଟ ବାନ୍ଧିବ, ଭୋକ ଦାଉରେ ପୂଥବୀଯାକ ନିଆଁ ହୁଳା 
ବୁଲାଇ ଦେବେ।” (ଗୁପ୍ପଗଙ୍ଗା, ପମ. ୧୩୯) ଗାଛିକ ଏଠି ଭଗବାନଙ୍କ ଉପରେ 
ଦୋଷାରୋପ କରିବା ସହ ଅଭାବ କଷଣ ବିରୋଧରେ ଦଳିତର ଉଗ୍ର ପ୍ରତିକ୍ରିୟାକୁ 
ମଧ୍ଯ ବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ତି। ଆର୍ଥକ ଅଭାବ ଯୋଗୁଁ ବ୍ରଜମୋହନ ନିଜର ଶିକ୍ଷିତା, ସୁଶ୍ରୀ 
କନ୍ୟାକୁ ବିବାହ ଦେଇ ନ ପାରି ଯନ୍ତ୍ରଣା ଜର୍ଜରିତ ହୋଇଛି “ ବୃଢ଼ାକବି' ଗଳ୍ପରେ | 
ନ୍ୟାୟ ବଳଦ” ଗଳ୍ପରେ ଗରିବ ଲୋକଟିର ମୂତ୍ୟୁ ପରେ ତା'ର ଅସହାୟା ପନ୍ନୀକୁ 
ଉପଭୋଗ କରି ନ ପାରି କଣ୍ଡାକ୍ଟର ତାକୁ ନାନା ପ୍ରକାରେ ନିର୍ଯାତନା ଦେଇଛି। 
ସେହିପରି ଅଭାବୀ ମଣିଷର ଦୁଃଖ ଯନ୍ତ୍ରଣାକୁ ନେଇ ଗାଳ୍ଚିକଙ୍କ ' ପୋଡ଼ା କପାଳ” ଗଳ୍ପ 
ବର୍ଣ୍ଣିତ | 

ଗ୍ରାମ ସହର ଓ ଅରଣ୍ୟ ପରିବେଶରୁ ସେ ଚରିତ୍ର ସଂଗ୍ରହ କରିଥୁଲେ ମଧ୍ଯ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ସ୍ଥାନରେ ନିମ୍ନବର୍ଗର ମଣିଷଟିଏ ଧନିକ ଓ କ୍ଷମତାଶାଳୀ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ଦ୍ଵାରା 
ଅତ୍ୟାଗ୍ରିତ ହୋଇଛି। ବନ୍ୟା, ବାତ୍ୟା, ଦୂରଭିକ୍ଷ ଭଳି ପ୍ରାକୃତିକ ବିପର୍ଯ୍ୟୟ, କଳୁଷିତ 
ଧାର୍ମିକ ଓ ରାଜନୈତିକ ଅବସ୍ଥା ଦରିଦ୍ର ଶ୍ରେଣୀର ଲୋକଙ୍କ ଶୋଷଣର କାରଣ ହୋଇଛି 
ବିଶେଷକରି ଗୋପୀନାଥ ମହାନ୍ତିଙ୍କ ଗଛରେ ଆର୍ଥକ ସଙ୍କଟ ଦଳିତଙ୍କ ଅତ୍ୟାଗାରର 
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ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗନ ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଟିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ର୍ୟ ୧୦୫ 


ମୁଖ୍ୟ ଉତ୍ସ | ଗାଛିକ ଦଳିତଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ବ୍ୟକ୍ତି ସଚେତନତା ସୃଷ୍ଟି କରିବାରେ ସଫଳ 
ହୋଇଛନ୍ତି। 


ରାଜକିଶୋର ରାୟ 


ରାଜକିଶୋର ରାୟଙ୍କ ଗଳଛ୍ନରେ ଅତ୍ୟାଚାରିତ ମନୁଷ୍ଯର ଯନ୍ତ୍ରଣା ରୋମାଣ୍ଟିକ 
ଶୈଳୀରେ ପରିବେଷଣ ହୋଇଥିଲେ ବି ଏସବୁର ମଞ୍ଜିକଥା ସାମାଜିକ ଜୀବନର 
ସତ୍ୟତାଠାରୁ କେବେ ଭିନ୍ନ ନୁହେଁ। ୧୯୩୯ ମସିହାରେ ରଚିତ ତାଙ୍କର “ ଧୂଳିର 
ଦେବତା” ଗଛରେ ଅବୈଧ ସନ୍ତାନ ଓ ନାରୀ ନିର୍ଯାତନାକୁ ରୂପାୟଣ କରାଯାଇଛି। 
ବିବାହ ପୂର୍ବରୁ ଜନୈକା ରମଣୀ ଏକ ଅବୈଧ ସନ୍ତାନକୁ ଜନ୍ମ ଦେଇ କଳଙ୍କ ଡରରେ 
ପ୍ରୀତିଲତା ଅନାଥାଶ୍ରମରେ ତାକୁ ଛାଡ଼ି ଦେଇଛି। ଶିଶୁଟି ସେଠାରେ ଲାଳିତ ପାଳିତ 
ହୋଇ ପନ୍ଦର ବର୍ଷ ପରେ ନିଜ ମାଆର ପରିଚୟ ପାଇଛି। ବହୁତ ଖୁସି ହୋଇ ସେ 
ଧାଇଁଯାଇଛି ତା” ମାଆ ପାଖକୁ | ପିଲାଟିକୁ ଦେଖୁ ସେହି ରମଣୀର ପନ୍ଦରବର୍ଷର ସତି 
ଉଜ୍ମୀବିତ ହୋଇଛି ଓ ଗଭୀର ଅନ୍ତର୍ଦ୍ଧ୍ଧ ତା' ଠାରେ ପ୍ରକାଶ ପାଇଛି | ନାରୀର ବୈବାହିକ 
ଜୀବନରେ ଝଡ଼ ବହିବାର ଆଶଙ୍କା କରି ସେ ପିଲାଟି ପ୍ରତି କଠୋର ଶବ୍ଦ ବ୍ୟବହାର 
କରିଛି । ଗାଳିକଙ୍କ ଭାଷାରେ- “ ଆଜି ତୋ”ର ମାଆକୁ ପାଇଲୁ, ସେତିକି ତୋ 
ପକ୍ଷରେ ଯଥେଷ୍ଟ | ତୁହିରେ ଏକମାତ୍ର ମୋ ଜୀବନର କଳଙ୍କ | ସେତିକି ଧୋଇଦେବା 
ପାଇଁ, ସେତିକି ଭୁଲିଯିବା ପାଇଁ ତତେ ମୁଁ ପନ୍ଦର ବର୍ଷ ତଳେ ପ୍ରୀତିଲତା ଆଶ୍ରମର 
ପ୍ରସୂତି ଘରେ ଛାଡ଼ି ଆସିଥଲି। ଛାଡ଼ି ଆସିଲାବେଳେ ଭାବି ନଥୁଲି ତୁ ତୋ ପାଷାଣୀ 
ମାଆକୁ ଥରେମାତ୍ର ଜୀବନରେ ଦେଖୁବୁ ବୋଲି | ଭଲ କଲୁ ବାପ, ମତେ ଦେଖାଦେଲୁ, 
କିନ୍ତୁ ବାପା, ଶପଥ କର, ଆଉ ତୁ ଥରେ ମାତ୍ର ଏଠାକୁ ଆସିବୁ ନାହିଁ। ମୋର ସୁନାର 
ସଂସାର ଯେପରି ଭାଙ୍ଗି ନଯାଏ |!” ପିତାର ପରିଚୟ ପାଇ ନଥିବା ଏବଂ ମାଆଦ୍ଵାରା 
ଉପେକ୍ଷିତ ସେହି କିଶୋରଟିର ଆମ୍ବହତ୍ୟା ଅତ୍ୟନ୍ତ ହୃଦୟବିଦାରକ | ଅବୈଧ ଓ ଅନାଥ 
ପିଲାମାନେ ସେମାନଙ୍କ ପିତାମାତାଙ୍କ ପରିଚୟ, ସ୍ବେହରୁ ବଞ୍ଚତ ଓ ଲାଞ୍ଚିତ ହୋଇ 
ରକ୍ଷଣଶୀଳ ଭାରତୀୟ ସମାଜରେ ଅକଥନୀୟ ଅତ୍ୟାଗାର ଆଜି ବି ଭୋଗୁଛନ୍ତି। 

ଦରିଦ୍ର ନାରୀ ବଞ୍ଚବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ନିଜର କନ୍ଯାକୁ ପର ପୁରୁଷର ଯୌନ 
ସମ୍ଭୋଗ ପାଇଁ ସମର୍ପଣ କରିବା ଆର୍ଥକ ଦୁରବସ୍ଥା ଓ ନାରୀ ନିର୍ଯାତନାକୁ ସୂଚେଇ 
ଦେଉଛି “ଓଡ଼ିଆର ଦାନା କାହିଁ! ଗଛରେ | “ କରୁଣା' ଗଛରେ ରେଙ୍ଗୁନ ସହରରେ 
କୁଲି କାମ କରି ଜୀବିକା ନିର୍ବାହ କରୁଥିବା ଓଡ଼ିଆଙ୍କ ଦୁର୍ଦଶା ସ୍ଥାନ ପାଇଛି। ଯୌତୁକ 
ପ୍ରଥା ଦ୍ଵାରା ନାରୀ ନିର୍ଯାତନାର ଚିତ୍ରଣ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ ମୁକୁଟ ବନ୍ଧା ପରେ” 


Digitized by PPRACHIN, SOA 


୧୦୬ ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗନସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଟଚତନାର ବୈଚିତ୍ରୟ 


ଗଛରେ | “ ପଙ୍କ ଚନ୍ଦନ? ଗଛରେ ବନ୍ୟା ପ୍ରପୀଡ଼ିତ ଜନତାର ଦୁର୍ଦଶା ଓ ସେମାନଙ୍କୁ 
ସାହାଯ୍ୟ କରିବା ନାଁରେ ଆଧୁନିକ ମନୁଷ୍ୟର ସ୍ବାର୍ଥପର ଭାବ ବର୍ଣ୍ଣିତ । ତତ୍କାଳୀନ 
ସାମାଜିକ, ରାଜନୈତିକ, ଆର୍ଥନୀତିକ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ଗାଳିକ ରାଜକିଶୋର ରାୟ 
ଦଳିତର ସ୍ଵରୂପକୁ ବର୍ଣନା କରିଛନ୍ତି। 


ରାଜକିଶୋର ପଟ୍ଟନାୟକ 


ସାଧାରଣ ଜନତାଙ୍କ ତେଲ, ଲୁଣ ସଂସାରର କଥାକୁ ଲୋକମୁଖର ଭାଷାରେ 
କହିବାରେ ନିପୁଣ ଗୀଳଛିକ ହେଉଛନ୍ତି ରାଜକିଶୋର ପଟ୍ଟନାୟକ | କେବଳ ମଣିଷ 
ନୁହଁନ୍ତି ପଶୁ, ପକ୍ଷୀ ତାଙ୍କ ଗଳ୍ପର ଚରିତ୍ର । ମାନବେତର ଚରିତ୍ର ମାଧ୍ୟମରେ ସେ ମାନବର 
ଦୁଃଖ, ସୁଖ ପରି ମାନବୀୟ ଭାବାବେଗକୁ ଯଥାର୍ଥ ରୂପେ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିଛନ୍ତି । ମଣିଷର 
ଜୀବନ-ଯନ୍ତ୍ରଣା, ଶୋଷଣ-ପୀଡ଼ନ ତାଙ୍କ ଗଳ୍ପର କେନ୍ଦ୍ରବିନ୍ଦୁ ଆର୍ଥକ ଦୂର୍ବଳ ଶ୍ରେଣୀର 
ଲୋକଙ୍କ ପ୍ରତି ଆଧୁନିକ ଶିକ୍ଷିତ ଯୁବକଙ୍କ ହୀନ ମନୋଭାବ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ 
“ଏମାନେ ବି ମଣିଷ” ଗଛରେ ! ଦାନ୍ତକାଠି, ଶୁଖୁଆ ବିକି କରୁଥିବା ସ୍ତ୍ରୀଲୋକମାନେ 
ସେମାନଙ୍କ ଦ୍ରବ୍ୟ ବିକିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଶିକ୍ଷିତ ଯୁବକମାନଙ୍କ ମେସ୍‌କୁ ଯାଆନ୍ତି। 
ଯେଉଁ ସ୍ତ୍ରୀର ରୂପରେ ଆକର୍ଷଣ ଥାଏ ଶିକ୍ଷିତ ଯୁବକମାନେ ତା'ଠାରୁ କିଛି ଦ୍ରବ୍ୟ କ୍ରୟ 
କରନ୍ତି, ଆଉ ଯେଉଁମାନଙ୍କ ଚେହେରାରେ ଆକର୍ଷଣ ନ ଥାଏ ସେମାନଙ୍କୁ ଭସ୍ସନା 
ଶୁଣିବାକୁ ହୁଏ | ଶିକ୍ଷିତ ଯୁବକମାନଙ୍କ ଯୌନ ବିକାରଗ୍ରସ୍ତ ମାନସିକତା ଯୋଗୁଁ ବୁଲା 
ବିକାଳି ସ୍ତ୍ରୀ ଲୋକମାନେ ଉପ୍ପୀଡ଼ିତ ହେବାର ଦେଖାଯାଏ | ଭିକାରିମାନେ ବି ସେହି 
ମେସ୍‌କୁ ଭିକ ମାଗିବା ପାଇଁ ଯାଇ ଲାଞ୍ଚିତ ହୁଅନ୍ତି। ଏହି ଗଳ୍ଚରେ ବାଳ ଶ୍ରମିକଙ୍କ 
ଦୁର୍ଦଶା ମଧ୍ଯ ପ୍ରକାଶ ପାଇଛି | ଆଠରୁ ବାର ବର୍ଷର ପିଲାମାନେ ଜାଡ଼ଦିନର ସକାଳେ 
ଫୁଙ୍ଗୁଳା ଦେହରେ ମୁଣ୍ଡରେ ମାଟି ବୋଝ ବୋହିବାର ଦେଖାଯାଏ | ଅଧ୍ବକ ବୋଝର 
ମାଟି ନେବାକୁ ସର୍ଦ୍ଦାର ସେମାନଙ୍କୁ ଧମକ ଦିଏ, ଗାଳି କରେ ତା' ଆଦେଶ ନ 
ମାନିଲେ କାମରୁ ସେମାନଙ୍କୁ ବିତାଡ଼ିତ କରେ। କାମ ହରେଇ ଭୋକିଲା ରହିବା 
ଭୟରେ ବାଳଶ୍ରମିକମାନେ ଅଧକ ବୋଝ ଭାରରେ ନଇଁ ପଡ଼ନ୍ତି। ଶୀଘ୍ର ଶୀଘ୍ର ନ 
ଚାଲିଲେ ସେମାନେ ଛାଟେଣି ପାହାର ଖାଅନ୍ତି | ବାଳଶ୍ରମିକର ଦୁଃଖ ଯନ୍ତ୍ରଣା ଉପଭୋଗୀ 
ମଣିଷର ହୃଦୟରେ ତିଳେମାତ୍ର ସହାନୁଭୂତି ଜାତ କରିନାହିଁ। ସେମିତି ' ଘାସ” ଗଛରେ 
ବାଳଶ୍ରମିକ ପ୍ରତି ଅବିଗରକୂ ଦେଖାଇ ଦିଆଯାଇଛି। ଏଥରେ ଲିଙ୍ଗା ପରି ପିଲାର 
ଶ୍ରମକୁ ଦୈନିକ ସାତ ପଇସା ମଜୁରି ଦେଇ ଉପଭୋଗୀ ମଣିଷ ଶୋଷଣ କରିବା କଥା 
ବଣ୍ତିତ। 
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ଗରିବମାନଙ୍କ ଶ୍ରମକୁ ଶୋଷଣ କରି ଧନୀ ଅଧୁକ ଧନୀ ହୁଏ | ମାଲିକଠାରୁ 
ଶ୍ରମିକ ଉପଯୁକ୍ତ ପାରିଶ୍ରମିକ ନ ପାଇ ଆର୍ଥକ ଦୁର୍ଗତିର ସମ୍ମୁଖୀନ ହୁଏ ଓ ଦୁଃଖ ଯାତନା 
ଭେୋଗେ। ବେଳେବେଳେ ସରଳ ପ୍ରକୃତିର ଶ୍ରମିକ ପେଟପାଟଣା ପାଇଁ 
ବାଧ୍ୟବାଧକତାରେ ଅସତ୍‌ ପନ୍ଛାକୁ ଆପଣେଇ ନିଏ ! “ବାବୁ” ଗଛରେ ଦୁଇଜଣ ମୁଲିଆ 
ସେମାନଙ୍କ ସ୍ଵାର୍ଥପାଇଁ ଷଡ଼ଯନ୍ତ୍ର କରି ଅନ୍ୟ ଏକ ସଚ୍ଗୋଟ ମୁଲିଆ ଦାସିଆକୁ କାର୍ଯ୍ୟରୁ 
ବିଦା କରି ଦେଇଛନ୍ତି | ମାତ୍ର ଏ ଦୁଇଜଣ ମୂଲିଆ ପ୍ରଥମରୁ ଦାସିଆ ପରି ସତ୍‌ ଚରିତ୍ର 
ସମ୍ପନ୍ନ ଥଲେ ଏବଂ ମାଲିକର ଉନ୍ନତି ପାଇଁ ସର୍ବଦା ପ୍ରୟାସ କରୁଥିଲେ | ମାଲିକର 
ଆୟ ବୃଦ୍ଧି ପାଇଛି ମାତ୍ର ସେମାନଙ୍କ ମଜୁରିରେ କୌଣସି ପରିବର୍ଭନ ହୋଇ ନାହିଁ । 
ସେମାନେ ସଂସାର ଚଳେଇବାରେ ଅକ୍ଷମ ହୋଇଛନ୍ତି | ମାଲିକଠାରୁ ଉପଯୁକ୍ତ ମଜୁରି 
ନ ପାଇ ଅସତ୍‌ ଉପାୟକୁ ଗ୍ରହଣ କରିନେଇଛନ୍ତି । ମଣିଷ ପରିସ୍ଥିତିର ଦାସ । ଦରିଦ୍ର 
ମଣିଷ ଅନ୍ୟାୟ ଅନୀତିକୁ ବିରୋଧ ନ କରି ଏହା ସହ ସାଲିସ୍‌ କରିଛି କେବଳ ନିଜ 
ପରିବାର ପ୍ରତିପୋଷଣ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ | 


ମାନବେତର ଚରିତ୍ର କୁକୁରକୁ ପ୍ରତୀକ ରୁପେ ନେଇ ଦଳିତ ଜୀବନର କଥା 
' ପ୍ରତିଦାନ” ଗଛରେ ପ୍ରତିବିମ୍ବିତ | କୁକୁର ଟମିର ବୟସ ଥଲାବେଳେ ତା! ପ୍ରତି ଆଦର 
ପ୍ରକାଶ ପାଇଛି | ବୟସ ଗଡ଼ିଗଲା ପରେ ଟମି ଅବହେଳିତ ହୋଇଛି, କାରଣ ସେ 
ଆଉ ଦରକାରରେ ଲାଗିବ ନାହିଁ। ଧନୀଲୋକ ଚାକର, ମୂଲିଆଙ୍କୁ ଶୋଷଣକରି 
କଙ୍କାଳସାର କରିଦେଲେ ସେମାନଙ୍କ ମୁହଁ ଚାହେଁନି। ଜରା, କ୍ଷୁଧା, ବ୍ଯାଧୂରେ 
ଆକ୍ରାନ୍ତ ଶୋଷିତ ମଣିଷ ଜୀବନ୍ତ ମରଣକୁ ପ୍ରତିମୁହୂର୍ରେ ସାମ୍ପା କରେ। ସେହିପରି 
“ମୂକ” ଗଛରେ କୁକୁର ଜୁନ୍‌ ମାଧ୍ଯମରେ ଅଧସ୍ତନ କର୍ମଗ୍ରୀ ବିନୋଦବାବୁ ତାଙ୍କର 
ବେଦନାକୁ ବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ତି । ବିନୋଦବାବୁ ତାଙ୍କ ହାକିମଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଅନେକ ସମୟରେ 
ଅଯଥାରେ ଅପମାନିତ ହୋଇଛନ୍ତି। ତାଙ୍କ କୁକୁର ଜୁନ୍‌ ମଧ୍ଯ ଘରେ ମାଡ଼ ଖାଏ। 
କୁକୂର ସଙ୍ଗେ ନିଜର ଦୁଃଖକୁ ସେ ତୁଳନା କରିଛନ୍ତି । ସଂସାରରେ ଯେ ମୁକ ହେଇ 
ରହେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ପାଟି ନ ଫିଟାଇ ସବୁ ସହେ ସେ ସମସ୍ତଙ୍କଠାରୁ ନିର୍ଯାତନା ପାଏ | ସେ 
ତାଙ୍କ ଅଫିସ୍‌ରେ ଉପରିସ୍ଥ ଅଧ୍କାରୀଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଅତ୍ଯାଚାରିତ ହେଲେ ବି ପ୍ରତିବାଦ 
କରିନାହାଁନ୍ତି। ତାଙ୍କ ମନକୁ ବାଧୂଲେ ସାଙ୍ଗ ପାଖରେ ନାଇଁ ତ ଘରେ ଆସି ଜୁନ୍‌ ପରି 
କେଁ କୈ ହୂଅନ୍ତି। ଜୂନ୍‌କୂ ମାଡ଼ ମାରି ଘରୁ ବିଦା କରାଯାଏ, କାରଣ ସେ କୂକୂର | 
ଚାକର ଘର ପାଇଁ ଯେତେ କଲେ ବି ତା'ର ସ୍ଥାନ କୂକୁର ପରି ବାହାରେ | ଗାନିକଙ୍କ 
ଭାଷାରେ “ ଚାକରର ସ୍ଥାନ ସବୁଦିନେ ଏମିତି ପଦାରେ | ଯେଉଁ ମିସ୍ତ୍ରୀ ଘର ତିଆରି 
କରେ, ଯେଉଁ ବଢ଼େଇ ସାଜସରଞ୍ଜାମ ବନାଏ, ଯେଉଁ ଗୁଡ଼ିଆ ମିଠେଇ ଛାଶେ, 
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ସେମାନେ ସେତିକି ଭୋଗ କରନ୍ତି ନାହିଁ। କର୍ମୀ ଦେଶକୁ ଗଢ଼ିଯାଏ - ନେତା ହୁଏ 
ସେଠା ରାଜା | ଚାକର ଯାହା କରୁନା କାହିଁକି ଘରର ସେ କେହି ନୂହେଁ। ସେ ଘରର 
ଚାକର, ଦେଶର ଚାକର, ନେତାଙ୍କ ଚାକର, ବଡ଼ ଅଫିସରଙ୍କ ଚାକର ଓ ବଡ଼ 
ଧନୀଙ୍କର ଚାକର | ତାହାର ସ୍ଥାନ ଯେଉଁଠି ଥଲା ସେଇଠି ରହେ | ” (ନିଶାଣ ଖୁଣ୍ଡ, 
ପ୍୪୨) 

ନିମ୍ନ ବର୍ଗର ଲୋକେ ଯେତେ ସେବା ଯୋଗାଇଲେ ବି ଉପଭୋଗୀ ଗୋଷ୍ଠୀଙ୍କ 
ଦ୍ଵାରୀ ସେମାନେ ଉପେକ୍ଷିତ ହୁଅନ୍ତି। ଅଫିସ୍‌ର ତଳିଆ କର୍ମଚାରୀ କିରାଣିର ଜୀବନ 
ଯନ୍ତ୍ରଣା ଚିତ୍ରଣ ହୋଇଛି ‘ ପଥର” ଗଛରେ | ଦାରିଦ୍ର୍ୟତା ଯୋଗୁଁ ଅନେକ ଯୁବ ପ୍ରତିଭାର 
ଅକାଳ ମୂତ୍ୟୁ ହୋଇଛି “ ବଡ଼ସାନ” ଗଛରେ | ସରକାରୀ ବୃତ୍ତି ଉପରେ ନିର୍ଭର କରି 
ଯୁବକ ଜଣକ ଇଞ୍ଜିନିୟରିଂ ପଢ଼ିବା ପାଇଁ ବିଦେଶ ଯାଇଛି | ସରକାରୀ ବୃତ୍ତି ନ ମିଳିବାରୁ 
ପାଠପଢ଼ା ବନ୍ଦ କରି ଦେଶକୁ ଫେରି ଆସିଛି। ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ମଧ୍ଯରେ ପଢ଼ିବା ପାଇଁ ସେ 
ଅକ୍ଲାନ୍ତ ପରିଶ୍ରମ ଓ ପ୍ରୟାସ କରିଛି। ସେ ଅର୍ଥକୁ ହିଁ ସବୁ ଅନର୍ଥର ମୁଳ କାରଣ ରୂପେ 
ବିବେଚନା କରିଛି। ଧନୀ ଓ ଦରିଦ୍ର ମଧ୍ୟରେ ଅର୍ଥ ବିଭେଦର ମଞ୍ଜି ବୁଣି ଶୋଷଣ, 
କଷଣକୁ ଆମନ୍ତ୍ରଣ କରେ। ଆଥିକ ବୈଷମ୍ୟକୁ ଦୂର କରି ଶ୍ରେଣୀହୀନ ସମାଜ ଗଠନ 
ପାଇଁ ଯୁବକଟି ସ୍ଵପ୍ନ ଦେଖୁଛି । ସମାଜର ମୂଳପିଣ୍ଡ ବୋଲାଉଥିବା ସାଧାରଣ ଲୋକ 
ସର୍ବଦା ଅବହେଳିତ ହୁଅନ୍ତି। ଯେଉଁମାନେ ହଳ କରନ୍ତି, ଗଛ କାଟନ୍ତି, ମାଛ ଧରନ୍ତି, 
ଅଫିସ୍‌ରେ ବହି ଝାଡ଼ନ୍ତି, ଟାଇପ୍‌ କରନ୍ତି, ଅନ୍ୟର ହୃକୂମ ତାଲିମ କରନ୍ତି, ସେମାନେ 
ହେଉଛନ୍ତି ସାଧାରଣ ମଣିଷ । ସେମାନଙ୍କୁ ନେଇ ସଂସାର ଚଳେ ବୋଲି ଗାଳ୍ିକ 
“ କଳାପରଦା” ଗଛରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି। ସେହିପରି ଆସାମୀ”, ‘ଜଞ୍ଜାଳ, 
ମହାଜନ!’ , “ନୂଆବର୍ଷ” , ମାଳୀ” , “ଚକ” ଆଦି ଗଛରେ ଲେଖକ ସାଧାରଣ ଲୋକଙ୍କ 
ଦୁଃଖ ଦୁର୍ବଶାକୁ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି। 


କାହୁଚରଣ ମହାନ୍ତି 


କାହୁଚରଣ ମହାନ୍ତି ଅତ୍ୟାଗ୍ରରିତ ମଣିଷ ପ୍ରତି ସମ୍ଭେଦନା ପ୍ରକାଶ କରିଥଲେ 
ମଧ୍ଯ ଅତ୍ୟାଗ୍ରରୀ ବିରୋଧରେ ତାଙ୍କର ସ୍ଵର କିନ୍ତୁ ଦୃଢ଼ ନୁହେ! ‘ଜୁଆର ଭଟ୍ଟା”, 
* ଆକାଶ କଇଁଆ” ଗଛରେ ଆର୍ଥକ ବୈଷମ୍ୟ ଯୋଗୁଁ ଧନୀ ଓ ଦରିଦ୍ର ମଧ୍ୟରେ ପ୍ରେମ 
ବିବାହ ସମ୍ଭବ ହୋଇନାହିଁ | ରାମଲୁ” ଗଛରେ ଚଉଦବର୍ଷର ରାମଲୁର ଜୀବନ ସଂଗ୍ରାମ 
ମଧ୍ଷରେ ବାଳ ଶ୍ରମିକର ଦୁଃଖ, ଯାତନା ପ୍ରତିଫଳିତ | ସମାଜର କୂପ୍ରଥା ବିରୋଧରେ 
ଯାଇ ବିଧବାକୁ ବିବାହ ଦେବାର ଘଟଣା ତାଙ୍କର ' ମୁଣ୍ି ସାହାଡ଼ା! ଗଳ୍ପରେ ବର୍ଣ୍ଣିତ । 
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ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗନ ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍୍ୟ ୧ ୦୯ 


ରାମପ୍ରସାଦ ସିଂହ 

ଗାଳଛିକ ରାମପ୍ରସାଦ ସିଂହଙ୍କ ‘ଶେଷ ରାତି”, ‘ଛାତିର ରକ୍ତ” ଗଛରେ 
ଅତ୍ୟାଚାରିତ ମଧ୍ଯରେ ସାମ୍ୟବାଦୀ ଚେତନା ଉକୁଟି ଉଠୁଛି | ଅତ୍ୟାଗାରୀ ଧନିକ ଜମିଦାର 
ପ୍ରତି ଦୂଢ଼ ପ୍ରତିବାଦ ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ ‘ ଶେଷରାତି' ଗଛରେ | ଦରିଦ୍ର ଜଗା ପଧାନ 
କଲିକତାରେ ଥଲାବେଳେ ଜମିଦାର ବଳରାମ ସାମନ୍ତରାୟ ଦ୍ଵାରା ତା” ସ୍ତୀ ହାର 
ଅତ୍ୟାଗାରିତ ହୋଇଛି । ଲୋକଲଜ୍ୟାରେ ହାର ଆତ୍ମହତ୍ଯାକୁ ବରଣ କରିନେଇଛି। 
ଜମିଦାର ତା” ସମ୍ପିକୁ ନିଲାମ କରି ହାତେଇଛି । ଜଗା ଘରକୁ ଫେରି ଅତ୍ୟାଗ୍ରୀ 
ଜମିଦାରକୁ ହତ୍ୟା କରିଛି । ଜମିଦାରକୁ ମାରିବାରେ ତା' ମନରେ ଅନୂଶୋଚନା ନାହିଁ 
ଆଇନ ଜାଲରେ ଛନ୍ଦି ହୋଇ ସେ ପରରିଛି- “ମୁଁ ମାରିଛି ¬ ଜମିଦାରକୁ ମାରି 
ପକାଇଛି । ସେ ବି ତ ମାରିଛି — ମାରି ପକେଇଛି ମୋ ହାରକୁ | ମୁଁ ଗରିବ, ମୁଁ ଗାଷୀ, 
ଗରିବ ଘରେ କଅଣ ହାର ପରି ସ୍ତ୍ରୀ ରହିବା କଥା ନୁହେଁ ? ତେବେ ସେ ତାକୁ ମାରି 
ପକାଇଲା କାହିଁକି ୨ ସେ ମାରିଲା ¬ ମୁଁ ତାକୁ ମାରିଲି। ତାକୁ ମାରିଲି ବୋଲି ଯଦି ମୁଁ 
ମରିବାକୁ ଯାଉଛି, ତେବେ ମୋର ଦୋଷ କେଉଁଠି ? ” ଆଇନ୍‌ ଆଖୁରେ ସେ ଦୋଷୀ 
ସାବ୍ୟସ୍ତ ହୋଇ ରାତ୍ରୀର ଶେଷ ମୁହଁରେ ଫାଶୀ ପାଇଛି | ଶୋଷକକୁ ଜବାବ ଦେବାରେ 
ଶୋଷିତ ଆଦୌ କୁଣ୍ମିତ ହୋଇନାହିଁ, ମାତ୍ର ପ୍ରଚଳିତ ନିୟମ କାନୁନ୍‌ ପାଖରେ ତା'ର 
ଯୁକ୍ତି ହାର ମାନିଛି। 


ଜଳନ୍ଧଦର ଦେବ 


ଜଳନ୍ଧର ଦେବ ଜାତିଭେଦ, ବାଲ୍ୟବିବାହ, ବିଧବା ବିବାହ, ଧର୍ମ ନାମରେ 
ଭାଣ୍ଡାମି ଆଦିକୁ ଭିତ୍ତି କରି ନିଶ୍ଠେଷିତ ମଣିଷ ଜୀବନକୁ ଗଛରେ ରୂପାୟଣ କରିଛନ୍ତି | 
ଭଗବତୀଙ୍କ ପୂର୍ବରୁ ତାଙ୍କ ଗଛରେ ନୀଚ ଜାତି ଆଦିବାସୀଙ୍କ ପ୍ରତି ଅବିଗର ପ୍ରକାଶ 
ପାଇଛି | ତାଙ୍କର ପ୍ରଥମ ଗଛ “ ଗୋଟିଏ କଥା”ରେ ସଭ୍ୟ ସମାଜର ସ୍ବାର୍ଥପର ଭାବ 
ଯୋଗୁଁ ବନ୍ୟ ମନୁଷ୍ୟଙ୍କ ଠାରେ ଚିତ୍ତ ସଂଘର୍ଷ ସ୍ୃ୍ଚି ହେବା ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ । ସେହିପରି 
' ଗୌରୀ ଓ କାହୁ' ଗଛରେ ଆଦିବାସୀ ଢୁର୍ୟୀ ଜାତିର ଗୌରୀ ଗୌଡ଼ ଜାତିର କାହୁକୁ 
ବିବାହ କରିଛି । ଗୌଡ଼ ଜାତିର ସଭାରେ କାହୁକୁ ପ୍ରାୟଶ୍ଚିତ ହୋଇ ଜାତିରେ ମିଶିବାକୁ 
କୁହାଯାଇଛି ! କାହୁ ପ୍ରାୟଶ୍ଚିତ ନ କରି ଗୌରୀ ସହିତ ରହିଛି । ନୀଚ ଜାତିର ସ୍ଵାଭିମାନ 
ଓ କାହୁର ଜାତିଆଣ ଭାବ ପ୍ରତି ବିରୋଧାମକ ଆଚରଣ ଗାଚଳିକଙ୍କ ସଂସ୍କାରବାଦୀ 
ଦୃଷ୍ଟିକୋଣର ପରିଚୟ ଦିଏ ! ବାଲ୍ୟବିବାହ, ଧର୍ମ ନାମରେ ବ୍ୟଭିଗାର, ଜାତିଭେଦକୁ 
ଭିତ୍ତି କରି “ବାୟା” ଗଳ୍ପ ପରିକଳିତ।| ବାଲ୍ୟ ବିଧବାର କରୁଣ ପରିଣତିକୁ ନେଇ 
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୧ ୧୦ ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗନ-ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ର୍ଯ 


ତାଙ୍କର ‘ଆଇ ନାତୁଣୀ” ଗଛ ରଚିତ | ଅତ୍ୟାଗ୍ରିତ ମନୁଷ୍ୟ ପ୍ରତି ସମ୍ବେଦନା ପ୍ରକାଶ 
କରିବାରେ ଗାଳ୍ିକ ସର୍ବଦା ତପୂର ହୋଇଛନ୍ତି । 


କାଳିପ୍ରସନ୍ଧ କବି 

ସ୍ବାଧୀନତା ପୂର୍ବବର୍ଭୀ ସମାଜ ଅବସ୍କାକୁ ନେଇ କାଳିପ୍ରସନ୍ଧ କବି ଗଳ୍ପ ରଚନା 
କରିଛନ୍ତି। ଜମିଦାରଙ୍କ ଅତ୍ୟାଗ୍‌ର, ଅସହାୟା ନାରୀର ଦୁର୍ଦଶା କଥା “ ଅଭିଶପ୍ତାର 
କଳା” ଗଳ୍ପରେ ବର୍ଣ୍ଣିତ । ବାଲ୍ୟକାଳରୁ ବିବାହ କରି ଅନ୍ତ ବୟସରେ ବିଧବା ହେବା 
ଏବଂ ବିଧବା ବିବାହ ପ୍ରଥାକୁ ସମାଜ ସ୍ଵୀକୃତ ନ ଦେବା ଯୋଗୁଁ ତଢୁାଳନୀ ସମାଜରେ 
ନାରୀ ନିର୍ଯାତିତ ହେଉଥଲା| ‘ଫଟା ତୁଣ୍ଡି” ଗଳ୍ଚରେ ଚଉଦ ବର୍ଷର ବିଧବା ଝିଅ 
କମଳାର ବିବାହକୁ ଗାଳିକ ସମର୍ଥନ କରିଛନ୍ତି । ଗାଳିକଙ୍କ ଭାଷାରେ “କିଏ 
ଦେବତା ? ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ରାମ ? ଭୁଲ୍‌ ମା”, ଏହି ମହାତ୍ମା ଗାନ୍ଧି ଭଳିଆ ସେମାନେ ମଧ୍ଯ 
ଅତି ମାନବ । ଶୁଣ ମା”, ଆଜିଠାରୁ ଏ ଲୁଗାପିନ୍ଧା ବନ୍ଦ କର, ମୁଁ ଭାଉଜର ପୁଣି 
ବିବାହ ଦେବି ବ୍ରହ୍ମଚର୍ଯ୍ୟ ଏଡ଼େ ଛୁଆ ଖେଳ ନୁହେଁ ଯେ, ଆଜନ୍ଧ ସୁଖର କୋଳରେ 
ପାଳିତା, ବିଳାସ ପରିବର୍ବିତା ଚଉଦ ବର୍ଷର ଝିଅ ପ୍ରବୃଭି ଦମନ କରି ବ୍ରହ୍ମଚର୍ଯ୍ୟ 
ପାଳନ କରିବ ! ତା' ର ସମସ୍ତ ଜୀବନଟା ମରୁଭୂମି କରିଦେବାର ଅଧ୍ବକାର ତୋ'ର 
ନାହିଁ ¬ ମୋର ନାହିଁ ¬ ବିଶ୍‌ ସ୍ରଷ୍ଟାର ମଧ୍ଯ ନାହିଁ!” (ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗଳତର ଇତିହାସ, 
୨ୟ ଭାଗ, ପୃ.୩୦ ୪) ଇଶ୍ଵର ନାଁରେ ସମାଜରେ ଯେଉଁ କୂପ୍ରଥା ଦେଖୁବାକୁ ମିଳୁଛି 
ତାହା ପାଇଁ ନାରୀର ନାରୀତ୍ଵକୁ ଜୀବନ୍ତ ସମାଧ୍ୂ ଦିଆଯାଉଛି | ନାରୀକୁ ତାର ଅଧ୍ବକାରରୁ 
ବଞ୍ଚତ ନ କରି ଏହି ଗଛରେ ବିଧବାକୁ ପୁନର୍ବିବାହ ଦିଆଯାଇଛି ବାଲ୍ୟବିଧବା ଦ୍ଵାରା 
ନାରୀ ନିର୍ଯାତନା ଓ ସମାଜରେ ବ୍ୟଭିଗ୍ର ଘଟିବାର ଦୃଶ୍ୟ ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ ପ୍ରତିଶୋଧ 
ଓ ' ପ୍ରତ୍ୟାଗତ ” ଗଛରେ | ଅନୀତି, ଅତ୍ୟାଗ୍ରକୁ ଦୂର କରି ଅତ୍ୟାଚାରିତ ମନୁଷ୍ୟକୁ 
ନ୍ୟାୟ ଦେବା ନିମନ୍ତେ ଗାଳିକ ସମାଜ ସଂସ୍କାରକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଛନ୍ତି। 


ମନମୋହନ ମିଶ୍ର 


ସାମ୍ୟବାଦୀ ଚିନ୍ତାଧାରାର ଗାଛିକ ମନମୋହନ ମିଶ୍ରଙ୍କ ସମଗ୍ର ଜୀବନ କୃଷକ, 
ଶ୍ରମିକ ପରି ସର୍ବହରା ମନୁଷ୍ୟଙ୍କ ପାଇଁ ସମର୍ପିତ ଥଲା | ତାଙ୍କ କବିତା, ଗଛରେ ବୂର୍ଦୁଆ 
ଓ ସର୍ବହରାର ତିକ୍ତ ସମ୍ପର୍କ ପ୍ରକଟ ହୋଇଛି। କବି ଭାବେ ବିଶେଷ ଖ୍ୟାତିଲାଭ 
କରିଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ଯେଉଁ କେତୋଟି ଗଳ୍ପ ଲେଖୁଛନ୍ତି ତହିରେ ସମାଜର ତଳସ୍ତରର 
ଲୋକ ସ୍କାନ ପାଇଛନ୍ତି | କୁଲି, ଶ୍ରମିକଙ୍କ ଉପରେ ବଡ଼ବଡ଼ିଆ ଅଧ୍ୂକାରୀଙ୍କ ଜୁଲମର 
ଚିତ୍ର ବହନ କରେ ' ରାବିବାଲା” ଗନ | କଣ୍ଡରି ପ୍ରଧାନ ରେଳ ଲାଇନରେ ଗ୍ୟାଙ୍ଗ କୁଲି 
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ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗନ ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ର୍ୟ ୧ ୧୧ 


ଅର୍ଥାତ୍‌ ଗାବିବାଲା କାମ କରେ ମାସକୁ ମାତ୍ର ପନ୍ଦର ଟଙ୍କା ବେତନରେ | ଉପର 
ଅଫିସରଙ୍କୁ ମଦ ମାଠିଆଏ ନ ଦେବାରୁ ତା'ର ଚାକିରି ଯାଇଛି । କଣ୍ଡରି ପ୍ରଧାନ 
ଦେଶୀ ପତି ଆଣି ସାହେବଙ୍କୁ ଖୁଆଇଛି | ସେ ପୁଣି ଚାକିରି ପାଇଛି ଆଉ ଗାଁ ମଜଦୂର 
ୟୁନିୟନର ସମ୍ପାଦକ ବି ହୋଇଛି। ମୂଲିଆ, ଶ୍ରମିକ ସଙ୍ଗଠିତ ନହେଲେ ହାକିମ, 
ମାଲିକଙ୍କ ଠାରୁ ସେମାନେ ସେମାନଙ୍କ ଯଥାର୍ଥ ଦାବି ହାସଲ କରିପାରିବ ନାହିଁ| ଓଡ଼ିଆ 
ଗଳ୍ପରେ ଶ୍ରମିକ ସଙ୍ଗଠନ କଥା କହି ତଳ ଶ୍ରେଣୀର ଲୋକଙ୍କୁ ସଂଘବଦ୍ଧ ଜୀବନ 
ଯାପନ ପାଇଁ ଗାଳିକ ଅନୁପ୍ରାଣିତ କରିଛନ୍ତି । “ ବଡ଼ଲୋକ ଆଉ ଛୋଟଲୋକ!' ଗଛରେ 
ଉପଭୋଗୀ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ଶୋଷଣ ଓ ଅତ୍ୟାଚାରିତ ଲୋକଙ୍କ ଦୁଃଖଯାତନା ସ୍ଥାନ ପାଇଛି। 
' ଆଖୁର ଦାଗ”, “ବିନା ମେଘେ’ ପ୍ରଭୃତି ଗଳ୍ପରେ ରାଜନୈତିକ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ କପଟ 
ପ୍ରକୃତି, ଶୋଷଣ ପ୍ରବୃତ୍ତି ପରିଦୃଷ୍ଟ ହୁଏ । 


ସୁରେନ୍ଦ୍ର ମହାନ୍ତି 


ସ୍ବାଧୀନତା ପରକାଳରେ ପ୍ରସିଵ୍ି ଲାଭ କରିଥିବା ସୁରେନ୍ଦ୍ର ମହାନ୍ତି ସ୍ବାଧୀନତା 
ପୂର୍ବରୁ କେତେକ ଗଳ୍ପ ରଚନା କରିଥୁଲେ ତାଙ୍କର ପ୍ରାଥମିକ କାଳର ଗଛରେ 
ସମାଜବାଦର ଛାପ ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ । ସ୍ବାଧୀନତା ପୂର୍ବବର୍ଭୀ ତାଙ୍କର ପ୍ରଥମ ଗଳ 
ବନ୍ଦରେ ଶୋଷକର ଶୋଷଣ ଓ ଶୋଷିତର କଷଣ ପ୍ରକାଶ ପାଇଛି | ମହାଜନର 
ରଣକୁ ପରିଶୋଧ କରିବା ପାଇଁ ଦାସିଆ କଲିକତା ଯାଇଛି | ତା” ଯୁବତୀ ପନ୍ନୀ ଚ୍ପୀ 
ମହାଜନ ଘରେ ପାଇଟି କରି ପେଟ ପୋେଷିଛି | ମହାଜନ ଚମ୍ପୀକୁ ବଳାକ଼୍ାର କରିବାରୁ 
ସେ ଆତ୍ମହତ୍ୟା କରିଛି। ଦାସିଆ ଗାଁକୁ ଫେରି ଚ୍ପୀର ଦୁର୍ଦଶା କଥା ଶୁଣି ମହାଜନ 
ଉପରେ ଆକ୍ରମଣ କରିଛି ! ମହାଜନକୁ ସେ ମାରି ଜେଲ୍‌ ଯାଇଛି | ଦରିଦ୍ର ମନୁଷ୍ୟ ପ୍ରତି 
ସାହୁକାର, ମହାଜନର ଅତ୍ୟାଚାର ଏବଂ ଏହି ଅତ୍ଯାରାରିତ ମନୁଷ୍ଯର ପ୍ରତିଶୋଧ 
ଗାଳିକଙ୍କ ପ୍ରଗତିବାଦୀ ଚିନ୍ତାଧାରାର ପରିଗାୟକ ଅଟେ | “ ମଣିଷ ଓ ଅର୍ଥନୀତି” ଗଛରେ 
ଅଭାବୀ ମଣିଷର ଯନ୍ତ୍ରଣା ଓ ଜୀବନ ସଂଘର୍ଷ ରୂପାୟିତ ହୋଇଛି 


ଭାରତର ଏତିହ୍ୟ ଓ ପରମ୍ପରା ସାରା ବିଶ୍ଵରେ ଖ୍ୟାତି ଲାଭ କରିଛି। ମାତ୍ର ଏ 
ଦେଶରେ ଆର୍ଥକ ଅନଗ୍ରସର ଜନତାଙ୍କ ଜୀବନ ଯନ୍ତ୍ରଣା ବଡ଼ ମର୍ମନୁଦ। ପୁଞ୍ଜିପତିମାନଙ୍କ 
ଉତ୍ଥାନରେ ଏଠାରେ ସହସ୍ର ଭିକାରି ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛନ୍ତି । କାରଖାନାରେ ସକାଳ ସିଫ୍‌ଟ 
ଆରମ୍ଭ ହେବାର ସାଇରନ୍‌ ଶବ୍ଦ ଶୁଣି କୁଲି ବସ୍ତିରେ କୋଳାହଳ ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ। ଅକ୍ଲାନ୍ତ 
ପରିଶ୍ରମ କରି ମାଲିକର ଧନାଗାରକୁ ସମପଦ୍ଧ କରୁଥିବା କୁଲିମାନେ କିନ୍ତୁ କ୍ଷୁଧାର ଜ୍ବାଳାରେ 
ଛଟପଟ ହେଉଥାନ୍ତି। ସତୀ ସୀତା, ସାବିତ୍ରୀଙ୍କ ଦେଶରେ ଅସଂଖ୍ୟ ଦରିଦ୍ର ଅସହାୟ 
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୧୧ ୨ ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗଳ-ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ର୍ଯ 


ମହିଳା ଧନିକମାନଙ୍କୁ ନିଜର ଦେହ ବିକ୍ରି କରି ପେଟ ପୋଷନ୍ତି। ପ୍ରତିବଦଳରେ 
ଦୁରାରୋଗ୍ୟ ବ୍ୟାଧଵକୁ ବରଣ କରି ସେମାନେ ଅକାଳରେ ମରଣ ମୁହଁକୁ ଯାଉଛନ୍ତି। 
' ଭାରତ ଆବିଷ୍କାର” ଗଳରେ ଗାଳଛିକ ଭାରତର ଏତିହ୍ୟ ଓ ଦାରିଦ୍ର୍ୟକୁ ନେଇ ବ୍ୟଙ୍ଗଗ୍ତ 
ପ୍ରକାଶ କରିଛନ୍ତି। ଗାଳିକଙ୍କ ଭାଷାରେ “ ଶୁଣିବାକୁ ଗାହଁ ତମେ କେଉଁଠୁ ଉଦ୍ଭୁତ 
ହେଲେ ନର୍ଦ୍ଦମା ଧାରରେ ଭଙ୍ଗା ଗା ପିଆଲା ପରି ଏଇ ପତିତାର ଦଳ ? ଜନ୍ମ ହୋଇଛନ୍ତି 
ସେମାନେ ସତୀତ୍ବ ମହିମାଦୀପ୍ତ, ମହୀୟସୀ ସୀତା ସାବିତ୍ରୀଙ୍କ ଗର୍ଭରୁ | ଜାଣିବାକୁ ଗାହଁ 
ତମେ ଗନେରିଆ - ସିଫିଲିସ ଜୀବାଣୁ ଜନ୍ମ କଥା ? ସେହିଦିନ ଜନ୍ମ ନେଲେ 
ସେମାନେ, ସେହି ଅଶୁଭ ପ୍ରଭାତରେ, ଯେଉଁଦିନ ପୁଞ୍ଜିବାଦୀ ଅଧୟକାର ମତ୍ତ ଆହରଣ 
ପ୍ରବଣ ମନୁଷ୍ୟ ସମାଜରେ ଜନ୍ମ ନେଲା ସତୀତଵର ଆଦର୍ଶ” (ମହାନଗରୀର ରାତ୍ରୀ, 
ପୁ.୩୧) 

ମୁଷ୍ଟିମେୟ ଉପଭୋଗୀ ଗୋଷ୍ଠୀଙ୍କ ସ୍ବାର୍ଥପର ମନୋଭାବ ଯୋଗୁଁ ସମାଜରେ 
ଗଣିକାଙ୍କ ସଂଖ୍ୟା ଯେମିତି ବଢ଼ିଗାଲିଛି କୁଲି, ମୁଲିଆ, ଭିକାରିଙ୍କ ଭଳି ଅନେକ 
ସର୍ବହରା ମଧ୍ଯ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛନ୍ତି। ଶୋଷକ ଗୋଷ୍ଠୀଙ୍କ ବିଳାସବ୍ୟସନ ଓ ଶୋଷିତର 
ଦୁଃଖ, ଯନ୍ତ୍ରଣାକୁ ଭିତ୍ତିକରି ଅପରାଜିତ” ଗଛ ରଚିତ ହୋଇଥିବାବେଳେ ସାମନ୍ତବାଦର 
ଅବକ୍ଷୟକୁ ନେଇ “ଧୃଂସାବଶେଷ” ଗଳ୍ପ ସୃଷ୍ଟ | ଯନ୍ତ୍ରଶିଳ୍ପକୁ କେନ୍ଦ୍ରକରି ଗଢ଼ି ଉଠିଥିବା 
ବୁର୍ଚୁୟା ଗୋଷ୍ଠୀଙ୍କ ଶୋଷଣ ଓ ଶ୍ରମିକମାନଙ୍କ ଅସହାୟତା ସ୍ଥାନ ପାଇଛି “ କାଳିମାଟି' 
ଗଛରେ । ଦିନ ମଜୁରିଆ ନରି ପଧାନର ଦୁଃଖା୍ଁ ଜୀବନ ଓ ତା”ର ମୃତ୍ୟୁର କଥାବସ୍ତୁ 
ହେଉଛି “ବାଲି” ଗଳ୍ପ | ପରାଧୀନ ଭାରତରେ ଦ୍ଵିତୀୟ ବିଶ୍ବଯୁଦ୍ଧ ପରବର୍ଭୀ ଆର୍ଥିକ 
ମାନ୍ଦାବସ୍ଥା ଜମିଦାର, ସାହୁକାରଙ୍କ ଦୌରାତ୍ମ, ଯନ୍ତ୍ରଶିଳର ପ୍ରଚଳନ ଯୋଗୁଁ ଶୋଷକ ଓ 
ଶୋଷିତଙ୍କ ତିକ୍ତ ସଂପର୍କ ପ୍ରଭୃତିକୁ ଆଧାର କରି ଗାଳିକ ଗଳ୍ପ ରଚନା କରିଛନ୍ତି । ସମାଜର 
ବିଭିନ୍ନ ସ୍ତରର ଦଳିତ ମଣିଷ ହେଉଛନ୍ତି ତାଙ୍କ ଗଳ୍ପର ଚରିତ୍ର | 

ଅନନ୍ତ ପଟ୍ଟନାୟକ, ରଘୁନାଥ ଦାସ, ପ୍ରାଣବନ୍ଧୁ କର, ଫତୁରାନନ୍ଦ ଓରଫ 
ରାମଚନ୍ଦ୍ର ମିଶ୍ର ଉପେନ୍ଦ୍ର ପ୍ରସାଦ ମହାନ୍ତି, ପ୍ରତିଭା କର, ନର୍ମଦା କର, ଦେବହୂତି 
ଦେଇ, ସରଳା ଦେଇ ପ୍ରଭୃତି ସ୍ଵାଧୀନତା ପୂର୍ବବର୍ଭୀ କାଳରେ ଗଳ ରଚନା କରିଛନ୍ତି। 
ଏମାନଙ୍କ ସୃଷ୍ଟିରେ ଅବହେଳିତ ମଣିଷର ନିଖୁଣ ଚିତ୍ର ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ | ସେସମୟର 
ସାମାଜିକ, ରାଜନୈତିକ, ଧାର୍ମିକ ପରିସ୍ଥିତିକୁ ନେଇ ମଣିଷ ମଣିଷ ମଧ୍ଯରେ ଉଚ୍ଚ 
ନୀଚର ଭେଦଭାବ ସୃଷ୍ଠି ହୋଇଛି | ଅଧୁକାଂଶ କ୍ଷେତ୍ରରେ ଆର୍ଥିକ ବୈଷମ୍ୟ ମଣିଷମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ସୁଉଚ୍ଚ ପାଚେରି ଠିଆ କରାଇଛି ଓ ନିର୍ଯାତନାର ପ୍ରମୁଖ କାରଣ ହୋଇଛି । 
ସାହୁକାର, ମହାଜନଙ୍କ ଆମବସ୍ଵାର୍ଥ ଜାତିଭେଦ, ସାମାଜିକ କୁସଂସ୍କାରକୁ ନେଇ ଓଡ଼ିଆ 
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ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗନ- ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ସ୍ୟ ୧୧୩ 


ଗଳ୍ପ ରଚନାର ପ୍ରାକ୍‌ କାଳରେ ଶୋଷଣ, କଷଣର କଥା କୁହାଯାଇଛି | ଦରିଦ୍ର କୃଷକ, 
ନୀଚ ଜାତି, ନାରୀ ପ୍ରଭୁତି ଅତ୍ୟାଚାରିତ ବା ଦଳିତ ଭାବେ ଗଳ୍ପରେ ସ୍ଥାନ ପାଇଛନ୍ତି ! 
ପ୍ରାଥମିକ କାଳରେ ଇଂରେଜଙ୍କ ଶିକ୍ଷା ଓ ସଂସ୍କୃତିକୁ ବିରୋଧ କରାଯାଉଥିବା ବେଳେ 
ପରବର୍ଭୀ କାଳରେ ଏଥପ୍ରତି ଆଗ୍ରହ ପ୍ରକାଶ ପାଇଛି ସ୍ଵନ ଇଂରାଜୀ ଶିକ୍ଷାପ୍ରାପ୍ତ ଚପରାଶି, 
କିରାଣିମାନେ ଉପରିସ୍ଥ ଅଧ୍ବକାରୀଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ମଧ୍ଯ ଲାଞ୍ଚିତ ହୋଇଛନ୍ତି | ଯନ୍ତ୍ରଶିଛ୍ତର ପ୍ରତିଷ୍ଠା 
ଫଳରେ ଦେଶୀୟ କୁଟୀର ଶିଛ୍ପ ଉପରେ ନିର୍ଭରଶୀଳ ବ୍ୟକ୍ତିମାନେ ଜୀବିକା ହରାଇ 
ଜୀବନ୍ତ ମରଣକୁ ଆପଣେଇ ନେଇଛନ୍ତି | ପୁଣି କଳକାରଖାନାରେ କୁଲି, ଶ୍ରମିକମାନେ 
ସ୍ଵଜ୍ ମଜୁରିରେ କଠିନ ପରିଶ୍ରମ କରିଛନ୍ତି । ଆର୍ଥକ ଦୁର୍ଗତି ଓ ହାଡ଼ଭଙ୍ଗା ପରିଶ୍ରମ 
ଯୋଗୁଁ ସେମାନେ ମାରାତ୍ସକ ବ୍ୟାଧ୍ୂ ଓ ଅକାଳ ମୃତ୍ୟୁର ଶିକାର ହୋଇଛନ୍ତି। 
ବାଲ୍ୟବିବାହ ପରମ୍ପରାର ପ୍ରଚଳନ, ବିଧବା ବିବାହକୁ ବିରୋଧ, କନ୍ୟାସୁନା ପ୍ରଥା, 
ନାରୀ ଶିକ୍ଷାପ୍ରତି ଅବହେଳା ହେତୁ ସେ କାଳର ସମାଜରେ ନାରୀ ନିର୍ଯାତନା ଚରମ 
ସୀମାରେ ଉପନୀତ ହୋଇଛି । 


ଭାଗ୍ୟ, ଭଗବାନକୁ ଆଦରି ଅତ୍ଯାଚାରିତ ମଣିଷ ଅତ୍ଯାରାରକୁ ସହ୍ଯ 
କରିନେଇଛି ଫକୀରମୋହନ ଓ ତାଙ୍କ ଅନୁଗାମୀ ଗାଳିକମାନଙ୍କ କୃତିରେ | ଚନ୍ଦ୍ରଶେଖର 
ନନ୍ଦ, ଲକ୍ଷ୍ମୀକାନ୍ତ ମହାପାତ୍ର, ଭଗବତୀ ଚରଣ ପାଣିଗ୍ରାହୀ, ରାମପ୍ରସାଦ ସିଂହ ପ୍ରମୁଖଙ୍କ 
ଗନ୍ଧରେ ଶୋଷକ ବିରୋଧରେ ଶୋଷିତ ତା'ର ପ୍ରତିବାଦ ଜଣାଇଛି । ସାମ୍ୟଯବାଦର 
ପ୍ରଭାବ ଯୋଗୁଁ ଶୋଷିତ ତା'ର ଅଧ୍ବକାର ସମ୍ପର୍କରେ ସଚେତନ ହୋଇଛି ଓ ଶୋଷକର 
ଅନ୍ୟାୟ ଅନୀତି ପ୍ରତି ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ବ୍ଯକ୍ତ କରିଛି । ପରିବେଶ, ପରିସ୍ଥିତିକୁ ନେଇ 
ଅତ୍ୟାଚାରିତ ମନୁଷ୍ୟ ବା ଦଳିତର ପ୍ରତିବାଦ କେଉଁଠି ନରମ ବା ଗରମ ହୋଇଛି। 
ବିଶେଷତଃ ସ୍ଵାଧୀନତା ପୂର୍ବବର୍ଭୀ ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗହ୍ତରେ ନିଷ୍ଠେଷିତଙ୍କ ଦୁଃଖ ଯନ୍ତ୍ରଣା ଓ 
ସେମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଯେଉଁ ସମ୍ଭେଦନା ପ୍ରକାଶ ପାଇଛି ପରବର୍ଭୀ କାଳରେ ଦଳିତ ଚେତନାର 
ବିକାଶକୁ ତାହା ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ଓ ପ୍ରେରଣାଦାୟକ କରିଛି | 
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୪ 
ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗହ ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ସୂଷ୍ଟିରେ ଆଦିବାସୀ 


ଓଡ଼ିଶା ଜନସଂଖ୍ୟାର ୨ ୨.୧ ଶତକଡ଼ା ହେଉଛନ୍ତି ଆଦିବାସୀ | ଓଡ଼ିଶାରେ 
ପ୍ରାୟ ୬ ୨ ପ୍ରକାର ଆଦିବାସୀ ବାସ କରନ୍ତି | ଆଦିବାସୀମାନେ ଦୁର୍ଗମ ପାହାଡ଼ପର୍ବତ, 
ବଣଜଙ୍ଗଲରେ ବାସ କରୁଥିବାରୁ ଆଧୁନିକ ଶିକ୍ଷା ସଭ୍ୟତାଠାରୁ ସେମାନେ ବହୁ ଦୂରରେ | 
ସେମାନେ ସର୍ବଦା ପଛୁଆବର୍ଗ, ନୀଚ, ହେୟ ଭାବେ ପରିଗଣିତ ହୋଇ ଦୟନୀୟ 
ଜୀବନଯାପନ କରନ୍ତି। ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟ ଆରମ୍ଭରୁ ଏ ଜନଜାତିଙ୍କ କଥା କହିବାରେ 
ମୁଖର ନ ହେଲେ ବି ପୂରା ନିର୍ବାକ ନୁହେଁ! ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାର ଆଦି ରୂପ “ବୌଦ୍ଧଗାନ 
ଓ ଦୋହା” ବା ଚର୍ଯ୍ୟାପଦଂରେ ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ। ସିଦ୍ଧମାନେ ସେମାନଙ୍କ ଧର୍ମ 
ସାଧନାର ବିଷୟକୁ ସାଙ୍କେତିକ ଭାବେ ଏଥୁରେ ବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ତି । ଯାହାକୁ କେତେକ 
ସାନ୍ଧ୍ଭାଷା ବୋଲି କହନ୍ତି । ଏହାର କେତେକ ସ୍ଥଳରେ ଆଦିବାସୀ ସମ୍ପଦାୟର ସବରୀ 
ନାମକୁ ଉଲ୍ଲେଖ କରାଯାଇଛି। ସୁରେନ୍ଦ୍ର ମହାନ୍ତିଙ୍କ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟର ଆଦିପର୍ବରେ 
ଏହାର ଏକ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ହେଲା 


“ ଉଚରା ଉଁଚା ପାବତ ତହିଁ ବସଇ ସବରୀ ବାଳୀ 
ମୋରଙ୍ଗୀ ପିଚୁ ପରହିଣ ଗିବତ ଗୁଞ୍ଜରୀ ମାଳୀ 
ଉମତ ସବରୋ ପାଗଳ ସବରୋ ମା କର ଗୁଳୀ ଗୁହାଡ଼ା ତୋହରି | 
ଣିଅ ଘରଣୀ ନାମେ ସହଜ ସୁନ୍ଦରୀ 
ନାନା ତରୁବର ମଉଳିଲରେ ଗଅଣତ ଲାଗେଲୀ ଡାଲୀ 
ଏକେଲୀ ସବରୀ ଏ ବଣ ହିଣ୍ଡଇ କର୍ଣ୍ଣ କୁଣ୍ଡଳ ବଜ୍ରଧାରୀ 
ଢିଅ ଧାଉ ଖାଟ ପାଡିଲୋ ସବରୋ ମହାସୁହେ ସେଜି ଛାଇଲୀ 
ସବରୋ ଭୁଜଙ୍ଗ ନୈରାମଣି ଦାରୀ ପେଷ୍ଠ ରାତି ପୋହାଇଲୀ |” (ପୁ.୫୫) 


ଏହାର ଗୁଢ଼ ଅର୍ଥ ଯାହା ହେଉନା କାହିଁକି ସାଧାରଣ ଭାବେ ଏହା ବର୍ଣ୍ଣି 
ହୋଇଛି ଯେ ଉଚ୍ଚ ପର୍ବତ ଚୂଡ଼ା ଉପରେ ଶବରୀର ବାସସ୍ଥାନ। ସେ ମୟୂରର ପୁଛୁ 
ଖୋସିଛି, ଗଳାରେ ଗୁଞ୍ଜରମାଳା ପିନିଛି। ଶବରୀର ବେଶ ସଜ୍ାରେ ଶବର ଉନ୍ମତ୍ତ 


ହୋଇଛି । ହେଲେ ଶବରୀ ତା'ର ନିତିଦିନିଆ ଜୀବନ ଚଳଣିରେ ନାନା ପୁଷ୍ଠରେ 
ସଜିତ ହୋଇଛି। ପ୍ରକୃତିର ମନୋରମ ପରିବେଶ ମଧ୍ୟରେ ଶବର ଶବରୀକୁ ଦୂଇ 
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ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗନ ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଟିନ୍ତାଟଚେତନାର ବୈଚିତ୍ର୍ୟ ୧୧ ୫ 


ବାହୁରେ ଆଲିଙ୍ଗନ କରି ରାତି ପୁହାଇଛି। ଉକ୍ତ ବର୍ଣ୍ଣନାରେ ଶବର ଅସ୍ଶ୍ଯ ଭଳି 
ସର୍ବଦା ଭଦ୍ର ସମାଜଠାରୁ ଦୂରରେ ବଣ, ପାହାଡ଼ରେ ବାସ କରିବା କଥାକୁ ସୂଚାଉଛି | 


ପଞ୍ଚଦଶ ଶତାବ୍ଦୀରେ ରଚିତ ଆଦିକବି ସାରଳା ଦାସଙ୍କ ମହାଭାରତରେ 
ଆଦିବାସୀଙ୍କ ପ୍ରତି ରାଜପୁତ୍ରଙ୍କ ଅତ୍ୟାଗାର ବର୍ଣ୍ଣିତ ହୋଇଛି। ବନବାସୀ ଜାରା ବହୁ 
ଆଶୀ ନେଇ ଦ୍ରୋଣଙ୍କ ପାଖକୁ ବିଦ୍ୟା ଅଧ୍ୟୟନ କରିବାକୁ ଆସିଥଲା| ହ୍ରୋଣଙ୍କ ପାଖରେ 
ରାଜପୁତ୍ର କୌରବ, ପାଣ୍ଡବମାନେ ପଢ଼ୁଥବାରୁ ସେମାନଙ୍କ ସହିତ ଜାରା ଶବର ବସି 
ପଢ଼ିବାକୁ ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ ବାରଣ କରିଥୁଲେ । ପ୍ରଫେସର ଆର୍ଭବଲ୍ଲଭ ମହାନ୍ତି ସମ୍ପାଦିତ 
ସାରଳା ମହାଭାରତର ଆଦିପର୍ବରେ ଏ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ କୁହାଯାଇଛି 


ୟେହେନେକ ସରୂପେ ଅଜପତିର ତନୟେ 

ଦ୍ରୋଣଙ୍କୁ ଦରଶନ କଲା ବାରୁଣାବନ୍ତ ଆଖଡ଼ାୟେ | 

ଗଣ୍ଡା ଦେଖୁ ସାନନ୍ଦ ହୋଇଲେ ଦ୍ରୋଣଗୁରୁ 

ମୁହିଁ ବିଦ୍ୟାପୁତ୍ର ହୋଇକି ଆଗ୍ଯାଂ ଯେବେ କରୁ 

ଯୁଝେଷ୍ଠି ବୋଇଲା ହୋ ଥାଉ ୟେ କିରାତ 

ବନଚର ଲୋକ ୟେହାରେ କାର୍ଯ୍ୟ ଅଛି ବହୁତ | 

ଶୁଣିଣ କୋପ କଲା ସେ ଧୂତରାଷ୍ଟ୍ର ବଳା 

ରାଗେଣ ବୋଇଲା ତୁ ହୀନ କିରାତରେ ବହନ ୟେଥୁଂ ପଳା| 

x x x 

ଥାଉ ବୋଲି କରି ଆଗ୍ୟାଂ ଦିଲେ ଗୁରୁ ଦ୍ରୋଣେ 

ହିଯୋଧନ ବୋଇଲେ କିପାଂ ଭଣ୍ଡାଅ ଅକାରଣେ । 

ଧୁଶାସନକୁ ବୋଇଲା ୟେହାକୁ ନିଅ ବାଳ ଧରି 

ବନସ୍ତେ ଛାଡ଼ି ଆସ ଅନେକ ଅବସ୍ତା କରି । 

ଶୁଣିଣ ଧୁଶାସନ କେଶ ଧରିଣ ଯେ କୋପେ 

ଯୋଜନକ ଅନ୍ତରେ ଯେ ଛାଡ଼ିଲା ଗୁରୁ ତାପେ।| (ପୃ.୧୨ ୨) 

ଅଜପତିର ପୁତ୍ର କିରାତ ଜାରା ବାରୁଣାବନ୍ତରେ ଥବା ଦ୍ରୋଣାଗର୍ଯ୍ୟଙ୍କୁ ଭେଟି 

ଦେବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଦି'ଟା ଗଣ୍ଡାକୁ ସାଥ୍‌ରେ ଧରି ଆସିଛି ଏବଂ ତାଙ୍କଠାରୁ ବିଦ୍ୟା 
ଶିକ୍ଷା କରିବା ନିମନ୍ତେ ଅନୁମତି ମାଗିଛି। ଧୂତରାଷ୍ଟ୍ରଙ୍କ ପୁତ୍ର ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ କିରାତ ଜାରାକୁ 
ଘୃଣ୍ୟ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଦେଖୁ ତାକୁ ତୁରନ୍ତ ପଳାଇଯିବାକୁ କହିଛି। ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନଙ୍କ ଆଜ୍ଞାରେ 
ଦୁଃଶାସନ ତା” ମୁଣ୍ଡ ବାଳକୁ ଭିଡ଼ି ଧରି ତାକୁ ନେଇ ଜଙ୍ଗଲରେ ଛାଡ଼ି ଦେଇଛି | 


Digitized by PPRACHIN, SOA 


୧ ୧୬ ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦଗନ-ସ୍ରଷ୍ାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ର୍ୟ 


ପ୍ରାଚୀନ ଓ ମଧ୍ଯଯୁଗୀୟ କେତେକ ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ସୃଷ୍ଟିରେ ଆଦିବାସୀ ଚରିତ୍ର ପ୍ରକାଶ 
ପାଇଥିଲେ ବି ସେମାନଙ୍କ ସମ୍ପର୍କରେ ବିଶେଷ ବର୍ଣ୍ଣନା ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର ହୁଏ ନାହିଁ। ସେ 
କାଳର ରାଜତନ୍ତ୍ର ଶାସନରେ ସାହିତ୍ୟ ସ୍ରଷ୍ଟାମାନେ ରାଜାଙ୍କ ଅନୁଗ୍ରହ ଉପରେ ପ୍ରାୟ 
ନିର୍ଭରଶୀଳ ଥିବାରୁ ସମାଜର ନିମ୍ନବର୍ଗଙ୍କ କଥା ସାହିତ୍ୟ ପୃଷ୍ଠାକୁ ଆସିପାରି ନାହିଁ। 
ଆଧୁନିକ ଯୁଗର ଆଦ୍ୟକାଳୀନ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟିକମାନେ ମଧ୍ଯ ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କ ସମସ୍ୟା 
ଓ ଯନ୍ତ୍ରଣା ପ୍ରତି ଯଥାର୍ଥଭାବେ ସଚେତନ ନଥୂଲେ। ୧୯୦୮ ମସିହାରେ ରଚିତ 
ଗୋପାଳବଲ୍ଲଭ ଦାସଙ୍କ ‘ଭୀମା ଭୂରା” ଉପନ୍ୟାସରେ କେନ୍ଦୁଝର ଭୂୟାଁ ଆଦିବାସୀ 
ସମାଜର ରୀତିନୀତି ପ୍ରକାଶ ପାଇଛି । ଏଥିରେ ଭୀମା ଓ ରାଜକୁମାରୀ ମଧ୍ଯରେ ନିରବ 
ପ୍ରେମ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି । ଭୀମାର ନୀଚ ଜାତି, ବୃଭି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ରାଜକୁମାରୀ ଓ ତା ମଧ୍ଯରେ 
ପ୍ରେମ ଆଦୌ ପ୍ରକାଶ ପାଇ ପାରିନାହିଁ। ଆଦିବାସୀ ଭୀମାର ମାନସିକ ନିର୍ଯାତନାର 
ଅବ୍ୟକ୍ତ ଭାବକୁ ପାଠକମାନେ କେବଳ ଯାହା ଅନୁଭବ କରନ୍ତି। ଏହି ସମୟରେ 
ରଚିତ ଉମେଶ ଚନ୍ଦ୍ର ସରକାରଙ୍କ “ କେନ୍ଦୁଝର ବିଦ୍ରୋହ” ଉପନ୍ୟାସରେ ଆଦିବାସୀ 
ଭୁର୍ୟୀମାନଙ୍କ କଥା କୁହାଯାଇଥିଲେ ମଧ୍ଯ ସେଥୁରେ ସେମାନଙ୍କ ଅନ୍ତର୍ବେଦନା ପ୍ରାୟ 
ନିଃଶବ୍ଦ ଆଦିବାସୀମାନେ ସମାଜର ମୁଖ୍ୟସ୍ରୋତରୁ ଦୂରେଇ ରହିଥୂବାରୁ ଏବଂ 
ସାହିତ୍ଯିକମାନେ ସେମାନଙ୍କ ଜୀବନଧାରା ସହ ବିଶେଷ ପରିଚିତ ନ ଥିବାରୁ ଏହି 
ସମୟର ସାହିତ୍ୟରେ ଆଦିବାସୀଙ୍କ ପ୍ରତିନିଧ୍ବତ୍ଵ କମ୍‌ ଥିଲା। ଯଦିବା କେଉଁଠି ଆଦିବାସୀ 
ଚରିତ୍ର କାଁ ଭା ଦେଖାଯାନ୍ତି ସେମାନଙ୍କ ସ୍କୁଳରୂପ ପରିବର୍ତ୍ତେ ସୃକ୍ଷ୍ମରୂପ ପ୍ରାୟ ନିଷ୍ପଭ। 
ଅବହେଳିତ ଆଦିବାସୀର ଅନ୍ତରବେଦନା ମଧ୍ଯ ଏକବାର ନିଷ୍ପନ୍ଦ | 

୧୮୯୮ ମସିହାରେ ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗଛ୍ ପ୍ରଥମେ ଆତ୍ମପ୍ରକାଶ କରିଥିଲେ ମଧ୍ଯ 
ଏହାର ପ୍ରାଥମିକ ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ଆଦିବାସୀ ଚିତ୍ର, ଚରିତ୍ର ଏତେ ପରିମାଣରେ ଦେଖୁବାକୁ 
ମିଳେ ନାହିଁ| ସ୍ବାଧୀନତା ପୂର୍ବବର୍ଭୀ କାଳର ଗାଳିକ ଜଳନ୍ଧର ଦେବ ( ୧୮୭୦)ଙ୍କ 
ସୃଷ୍ଟିରେ ବନବାସୀ ବା ଆଦିବାସୀଙ୍କ କଥା ସ୍ଥାନ ପାଇଛି | ଆଲୋଚକ ଡ. ବୈଷ୍ଣବ 
ଚରଣ ସାମଲଙ୍କ ମତରେ “ ତାଙ୍କର ସର୍ବପ୍ରଥମ ଗଳ୍ପ ଗୋଟିଏ କଥା' ୧୯୧୫ 
ମସିହା ଜ୍ୟେଷ୍ଠ ମାସରେ ˆ ଉଜ୍କଳ ସାହିତ୍ୟ” ମାସିକ ପତ୍ରିକାରେ ପ୍ରକାଶ ପାଇଥିଲା! 
“ଶିକାର? ଗଛ ରଚନାର ବହୁ ପୂର୍ବରୁ ଏହି ଗଛରେ ନବ୍ୟଯ ସଭ୍ୟତା ସହିତ ବନ୍ଯ 
ସଭ୍ୟତାର ଚିତ୍ତ ସଂଘର୍ଷ ଓ ସମନ୍ଵୟ, ସନ୍ନ୍ୟାସୀ ଜୀବନର ଛଳନା ପ୍ରକାଶ ପାଇଛି। ” 
(ଓଡ଼ିଆ କଷୁଦ୍ରଗ୍ତର ଇତିହାସ, ଦ୍ଵିତୀୟ ଭାଗ, ପୃ. ୨୯୯) ୧୯ ୨୮ ମସିହା ମାର୍ଗଶୀର 
ମାସରେ ଉଜ୍କଳ ସାହିତ୍ୟ ପତ୍ରିକାର ୩୧ ତମ ଭାଗ ୮ମ ସଂଖ୍ୟାରେ ତାଙ୍କର “ଗୌରୀ 
ଓ କାହୁ' ଗଳ ଲୋକଲୋଚନକୁ ଆସିଛି। ଆଦିବାସୀ ଭୂୟାଁ ଜାତିର ଯୁବତୀ ଗୌରୀକୁ 
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ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦଗନ-ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ର୍ୟ ୧୧୭ 


ଗୌଡ଼ ଜାତିର ଯୁବକ କାହ୍ଧ ବିବାହ କରିଛି | ଅଜାତିରେ ବିବାହ କରିଥିବାରୁ କାହୁ 
ଗୌଡ଼ଜାତିରୁ ବାସନ୍ଦ ହୋଇଛି ! କାହ୍ନୁ ପ୍ରାୟଶ୍ଚିତ କରିବା ପରେ ତା” ଜାତିରେ ମିଶିବ 
ବୋଲି ଗୌଡ଼ସଭାରେ ନିଷ୍ପତ୍ତି ନିଆଯାଇଛି । ମାତ୍ର ଗୌରୀର ଭାଇ ଏହାକୁ ବିରୋଧ 
କରିବାରୁ କାହ ପ୍ରାୟଶ୍ଚିତ ନକରି ତା” ପନ୍ନୀ ସହିତ ରହିଛି । ସେହିପରି ୧୯ ୨୮ 
ମସିହା ଚୈତ୍ର ମାସରେ ଉତ୍କଳ ସାହିତ୍ୟ ପତ୍ରିକାର ୩ ୧ତମ ଭାଗ ୧ ୨ ଶ ସଂଖ୍ୟାରେ 
ପ୍ରକାଶିତ ତାଙ୍କ ' ଅତିଥ ସଢାର” ଗଛରେ ଲୁନ୍ଦା କୋହ୍ଧ ଓ ତା'ର କନ୍ୟା ଜିଲିଙ୍ଗି ସଭ୍ୟ 
ସମାଜ ଯୁବକ ପ୍ରତି ଯେଉଁ ନିଷ୍ଠାପର ଆତିଥେୟତା ପ୍ରଦାନ କରିଛନ୍ତି, ତାହାର ବର୍ଣ୍ଣନା 
ଦିଆଯାଇଛି | 


ଗୋଦାବରୀଶ ମହାପାତ୍ରଙ୍କ ' ଚୋର କିଏ” ଗଛରେ ସଭ୍ୟ ମଣିଷ ଆଦିବାସୀଙ୍କ 
ପ୍ରଗତି କରିବା ନୀରେ ସେମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଫସଲ ଉପୁଜାଇଛି | ହାତୀର ଦାନ୍ତ, ମିରିଗର 
ଶିଘଂ ସଂଗ୍ରହ କରାଇ ସେସବୁର ମାଲିକ ହୋଇଛି। ଆଦିବାସୀ ଅଧ୍ବକ ପରିଶ୍ରମ 
କରୁଥିଲେ ମଧ୍ଯ ତା'ର ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ବେଳକୁ ବେଳ ବଢ଼ିଛି। ଏଥିପାଇଁ ଆଦିବାସୀ ଯୁବକ 
ଶୁକୁରାଠାରେ ପ୍ରତିବାଦ ଦେଖା ଦେବାରୁ ଖାଦ୍ୟ ଜିନିଷ ଚଗେରି କରିବାର ମିଥ୍ଯା 
ଅପରାଧରେ ତାକୁ ଜେଲ୍ଦଣ୍ଡ ଭୋଗିବାକୁ ପଡ଼ିଛି । କେଲ୍‌ ଭିତରେ ବୂଢ଼ିଆଣୀ ଜାଲରେ 
ମାଛି ପଡ଼ି ଛଟପଟ ହେଉଥିବାର ଦେଖୁ ଶୁକୂରା ମନରେ ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ଜାତ ହୋଇଛି। 
ଗଳ ଭାଷାରେ “ ଭାବୂଚି ମୁଁ ଗୋର ନା ଏ ବୂଢ଼ିଆଣୀଟା ଚୋର ? ଏ ବୂଢ଼ିଆଣୀଟା 
ଆପଣାର ଜାଲ ପାତି ବସିଚି, ଆଉ ମାଛି ଉଡ଼ି ଆସି ତା' ବାଟରେ ଗଲାବେଳେ ତାକୁ 
ଧରି ମାରି ଦେଉଚି, ଠିକ୍‌ ଯେପରି କୋରାପୁଟ ଜଙ୍ଗଲ ଭିତରେ ସେମାନେ କରୁଛନ୍ତି। ” 
(ଶୁତି ସଞ୍ଚୟନ, ପୁ. ୧୬ ୧) ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କର ଆର୍ଥିକ ଉନ୍ନତି ନ ଘଟିଲେ କୌଣସି 
ପ୍ରତିଶ୍ରତି ବା ଆଦର୍ଶର ତୁଛା କଥା ସେମାନଙ୍କ ପାଇଁ ନିରର୍ଥକ | 


୧୯୩୬ ମସିହା ମେ ମାସରେ ଭଗବତୀ ଚରଣ ପାଣିଗ୍ରାହୀ ( ୧୯୦ ୭)ଙ୍କ 
ଦ୍ଵାରା ପ୍ରକାଶିତ ‘ ଆଧୁନିକ” ପତ୍ରିକାରେ ତାଙ୍କର ଶିକାର” ଗଳ୍ପ ସ୍ଥାନ ପାଇଥଲା। 
ଏଥରେ ସରଳ ଆଦିବାସୀ ଚରିତ୍ର ଘିନୁଆ”ର ସବୁ ଜମିବାଡ଼ି ମହାଜନ ଗୋବିନ୍ଦ 
ସର୍ଦାର ହଡ଼ପ କରି ନେଇଛି । ଗୋବିନ୍ଦ ଯେତେବେଳେ ଘିନୂଆ ସ୍ତୀର ଇତ ଲୁଣ୍ଡନ 
କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛି, ସେ ତା” ମୁଣ୍ଡ କାଟିନେଇ ଡେପୁଟି କମିଶନରଙ୍କ ବଙ୍ଗଳାକୁ 
ବକସିସ୍‌ ପାଇଁ ଯାଇଛି। କାରଣ ସେ ପୂର୍ବରୁ ଅନେକ ବାଘ ମାରି କମିଶନରଙ୍କଠାରୁ 
ପୁରସ୍କାର ପାଇଛି। ନରହତ୍ଯା ନିମନ୍ତେ ସେ କଦାପି ଅନୁତପ୍ତ ନୁହେଁ। ଅତ୍ଯାଗାରୀ 
ଗୋବିନ୍ଦକୁ ହତ୍ୟା କରିଥିବାରୁ ସରକାର ତାକୁ ପୁରସ୍କୃତ କରିବା ପାଇଁ ବିଗ୍ର କରୁଛନ୍ତି 
ବୋଲି ସେ ଭାବିନେଇଛି | ଗାଳିକଙ୍କ ଭାଷାରେ¬ “ଗୋବିନ୍ଦ ସର୍ଦାର, ସେ 
ସବୁବେଳେ ମଟର ଚଢ଼ି ଯିବା ଆସିବା କରେ। ସେ ତା'ର ଧନ ସମ୍ପତ୍ତି କମେଇଛି 
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୧୧୮ ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗନ୍-ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଟିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ର୍ୟ 


ଅନ୍ୟ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଲୁଟି କରି; ବଡ଼ ସଇତାନ ଲୋକ ଥୁଲା ସେ | କେତେ ଲୋକଙ୍କୁ ସେ 
ମାରିଛି, କେତେ ଲୋକଙ୍କୁ ଉଛନ୍ କରିଛି, କେତେ ସ୍ତୀ ଲୋକଙ୍କର ଇଜ୍ଜତ୍‌ ନେଇଛି 
ତା'ର ଠିକଣା ନାହିଁ। ଘିନୂଆର ସବୁ ଜମିବାଡ଼ି ମଧ୍ଯ ସେହିପରି ସେ ନିଜର କରିଛି। 
ସେଦିନ ସନ୍ଧ୍ୟାରେ ଘିନୂଆର ସ୍ତୀ ଉପରେ ଅତ୍ୟାଚାର କରିବାକୁ ବସିଥଲା। ” (ଭଗବତୀ 
ସଞ୍ଚୟନ, ପୂ. ୪ ୫-୪୬) ଘିନୂଆ ଶ୍ରେଣୀ ସଚେତନତାର ପ୍ରତିନିଧ୍ତ୍ଵ କରୁନାହିଁ ସତ, 
ହେଲେ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟରେ ମାର୍କସବାଦୀ ଚେତନାର ପ୍ରବର୍ଭନ ପାଇଁ ପୃଷ୍ଠଭୂମି ସୃଷ୍ଟି 
କରିଛି। ଗୋବିନ୍ଦ ସର୍ଦାର ଘିନୂଆର ଜମି ହଡ଼ପ କଲେ ବି ସେ ଯେତେ ପ୍ରତିକ୍ରିୟାଶୀଳ 
ନ ହୋଇଛି ତା! ସ୍ତୀ ପ୍ରତି ଅସଦାଚରଣରେ ବେଶୀ ପ୍ରତିହିଂସା ପରାୟଣ ହୋଇପଡ଼ିଛି । 
ଆଦିବାସୀ ଧନ ସମ୍ପତ୍ତି ତୁଳନାରେ ନିଜର ଇଜତକୁ ଅଧ୍ୂକ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଏ । ସେଥୁପାଇଁ 
ଶୋଷକ ବିରୋଧରେ ଘିନୁଆର ଦୃଢ଼ ପ୍ରତିବାଦ ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ | 


ଆଦିବାସୀଙ୍କ ସ୍ବାଭିମାନର ଚିତ୍ର ଦେଖବାକୁ ମିଳେ ପ୍ରାଣବନ୍ଧୁ କରଙ୍କ ' ହୀରୋ' 
ଗଛରେ | ଏହି ଗଛରେ ଆଦିବାସୀ ଯୁବକ ଲୁଗା କଳରେ ଦରୁଆନ୍‌ ଥିବାବେଳେ 
ମିଲ୍‌ର ବଡ଼ବାବୁ ମହିଳାଙ୍କ ପ୍ରତି ଅସଦାଚରଣ କରିବାରୁ ସେ ତାଙ୍କୁ ବିରୋଧ କରି 
ଚାକିରି ହରାଇଛି | ତା'ର ଆତ୍ମସମ୍ମାନ ପାଇଁ ଲୁଗାକଳର ମାଲିକ ନାଁରେ ସେ ମକବ୍ଦମା 
କରି ହାରିଛି | ବିଗାର ବ୍ୟବସ୍ଥା ବଡ଼ବଡ଼ିଆଙ୍କ ସପକ୍ଷରେ ଯାଇଛି ବୋଲି ସେ ଅଭିଯୋଗ 
ଭରା ସ୍ଵରରେ କହେ- “ମୁର୍‌ ଏଥିରେ ହାର୍‌ ହେଲା ହାକିମ କହିଲା ମାନହାନି 
ହେଇନି ବଡ଼ଲୁକ୍‌ର ବିଗାର ବାବୁ| ଧୋବଧାଉଳିଆ ହାକିମମାନେ ଆମ ଭଳି ଗରିବ୍‌ର 
ମାନ୍‌ ଅଛି ବୋଲି ବୁଝିପାରନ୍ତି ନାହିଁ।” 


ଆଦିବାସୀ ଜୀବନର ବାସ୍ତବ କଥାକାର ଗୋପୀନାଥ ମହାନ୍ତି ଉପନ୍ୟାସ 
ରଚନାରେ ବେଶ୍‌ ସଫଳତା ପାଇଥିଲେ ବି ତାଙ୍କର କେତେକ କ୍ଷୁଦଗଳ୍ରେ ଜନଜାତିର 
ସଜୀବ ଚିତ୍ର ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ | ‘ପାଳଭୂତ” ଗଛରେ ଶିକ୍ଷା, ଦୀକ୍ଷା ବିହୀନ ଆଦିବାସୀ 
ଧାର୍ମିକ ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସର ବଶବର୍ଭୀ ହୋଇ ଦୁଃଖ, ଯନ୍୍ଣା ଭୋଗିବାର କଥା କୁହାଯାଇଛି | 
ରୋଗ ହେଲେ ସେମାନେ ଛେଳି, କୁକୁଡ଼ା, ମଇଷି ପ୍ରଭୃତି ପଶୁପକ୍ଷୀ କିଣି ସେମାନଙ୍କ 
ଦେବତାଙ୍କ ପାଖରେ ବଳି ପକାନ୍ତି। ଦରିଦ୍ର ଆଦିବାସୀ ସାହୁକାର, ମହାଜନଙ୍କଠାରୁ 
ଏଥୁପାଇଁ ଟଙ୍କା ରଣରେ ଆଣି ସୁଧ ପରିଶୋଧ କରି ସର୍ବସ୍ବାନ୍ତ ହୁଅନ୍ତି। ସେହିପରି 
“ ଯଜ୍ଞଆହୂତି” ଗଛରେ ସଭ୍ୟମାନବ ଦ୍ଵାରା ବନବାସୀ ମନୁଷ୍ୟ ଶୋଷଣ ହେବାର ଚିତ୍ର 
ପ୍ରଦାନ କରାଯାଇଛି। 


ଆଦିବାସୀ ସରଳ, ସଚୋଟ ପ୍ରକୃତିର ବ୍ୟକ୍ତି । ତାଙ୍କ ସରଳତାର ସୁଯୋଗ 
ନେଇ ଧନିକ, ସାହୁକାର, ମହାଜନ ଅବା ତହସିଲ୍ଦାର, ପୋଲିସ୍‌ ପରି ସରକାରୀ 
ବାବୁ ନାନା ପ୍ରକାରେ ଶୋଷଣ, ଅତ୍ୟାଗାର କରନ୍ତି | ଅତ୍ୟାଗାରିତ ଆଦିବାସୀ ମନରେ 
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ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦଗଳ ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍୍ୟୁ ୧ ୧ ୯ 


ଅସନ୍ତୋଷ, କ୍ରୋଧ, ଉଗ୍ର ରୂପ ନେଲେ ସେ ହିଂସ୍ର ହୋଇଉଠେ | ହରେକୃଷ୍ଣ ମହତାବଙ୍କ 
' ହୃଦୟର ଷଡ଼ଯନ୍ତ' ଗଛରେ ଆଦିବାସୀମାନେ ଅତ୍ୟାଗରୀମାନଙ୍କୁ ସେମାନଙ୍କ କୃତକର୍ମର 
ଫଳ ଭୋଗ କରିବାକୁ ଚେତାଇ ଦେଇ କହିଛନ୍ତିଓ “ ଏହିପରି ଅବସ୍ଥାରେ ସେ 
ମହାଜନ, ସେ ତହସିଲଦାର, ସେ ପୋଲିସ୍‌ ଇନିସ୍‌ପେକ୍ଟର ବା ସେହିପରି 
ମନୁଷ୍ଯମାନଙ୍କୁ ପ୍ରମାଣ କରିଦେବା ଆବଶ୍ଯକ, ମନୁଷ୍ଯ ଜୀବନ ମାତ୍ର ମୁହୂର୍ଭକର 
ଖେଳ । ସେଇ ଜୀବନଟାକୁ ନେଇ ସେମାନେ ନିରୀହ ଜନତାଙ୍କ ପ୍ରତି କୌଣସି 
ଅତ୍ୟାଗାର କରିପାରିବେ ନାହିଁ। ଆମ୍ଭେମାନେ ନିଜ କର୍ଭବ୍ୟ ଜ୍ଞାନରେ ନିଜକୁ ନ ଭଶ୍ବରଙ୍କ 
ଦୂତ ବୋଲି ମନେକରୁଁ, ଅତ୍ୟାଗରୀଙ୍କ ଦମନ ପାଇଁ ଲଶ୍ଵର କେତେକ ସଇତାନକୁ 
ପଠାନ୍ତି, ଆମେ ସେଇ ସଇତାନ।” 


ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦ ରାଉତରାୟଙ୍କ  ଜାଗିରି' ଗଛରେ ସ୍ବାଧୀନତା ପୂର୍ବରୁ ଆଦିବାସୀ 
କନ୍ଧ ପାଣୁ ରାଜାଙ୍କ ନିର୍ଦ୍ଦେଶରେ ମନୁଷ୍ୟଙ୍କ ବଳି ଦେଉଥଲା। ସେଥୁପାଇଁ ସେ ଜାଗିରି 
ଜମି ପାଇ ନିଜର ଗୁଜୁରାଣ ମେଣ୍ଟାଉଥଲା। ସ୍ଵାଧୀନତା ପରେ ସେ ତା'ର ମନ 
ପରିବର୍ଭନ କରି ଏହି ଘୃଣ୍ୟ ବୃତ୍ତିରୁ ଓହରି ଯାଇଛି | ହାକିମଙ୍କ ପାଖରେ ସେ ତା'ର 
ଜାଗିରି ଜମି ଓ ବଳି କଟୁରିକୁ ଫେରାଇ ଦେବା ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ଗାଳିକ ଆଦିବାସୀର 
ସଚ୍ଚୋଟତା ଓ ମାନବିକତାକୁ ଦେଖାଇଛନ୍ତି। 

ସୁରେନ୍ଦ୍ର ମହାନ୍ତିଙ୍କ ଖାଦାନ? ଗଛରେ ପାହାଡ଼, ଜଙ୍ଗଲରଘେରା ଆଦିବାସୀ 
ଅଞ୍ଚଳରେ ପୁଞ୍ଜିପତି ମଣିଷ ଖଣି ଖାଦାନ ସୂଷ୍ଟି କରି ଆଦିମ ମଣିଷଠାରୁ ତା'ର ସଂସ୍କୃତିକୁ 
ଛଡ଼େଇନେଇ ବଳିପକେଇ ଦେଇଛି । ଗଳ୍ପ ଚରିତ୍ର କାରୋଗାଁର ବୃଦ୍ଧ ଜାନମ୍‌ ମୁଖ୍ଡା 
ଏଥୁପାଇଁ ମନସ୍ତାପ କରିଛି । ଗଛ୍ପ ଭାଷୀରେ- “ଆଗେ ଏଠି ମୟୂର ନାଚୁଥଲା, 
ମହାବଳ ଗର୍ନୁଥିଲା... ବୀରଭଙ୍ଗା ରାତି ଅଧରେ ବଇଁଶୀ ଫୁଙ୍କି ବୁଲୁଥିଲା। ଆଜି ସେଠି 
ଶୁଭୁଛି ଖାଲି ଗଛ ଦେହରେ କୁରାଢ଼ି ପାହାରର ଠକ୍‌ ଠକ୍‌ ଚୋଟ |” ଖାଦାନ୍‌ର ମାଲିକ 
ବିହାରୀ ଗୁଣ୍ଡାଙ୍କୁ ରଖୁ ଆଦିବାସୀଙ୍କ ଉପରେ ଜୁଲମ୍‌ ଚଳେଇଛି । ଆଦିବାସୀ ଯୁବକ 
ମାନସିଂ ଜାନମ୍‌ ମୁଣ୍ଡୀର ଝିଅ ଫୁଲମନିକୁ ଭଲ ପାଉଥିଲା ଆଉ ତା' ମୁଣ୍ଡରେ ବି 
ସିନ୍ଦୁର ଦେଇଥୁଲା| ଗୁଣ୍ଡା ନାରାୟନ୍‌ ପରସାଦ୍‌ କିନ୍ତୁ ଫୁଲମନିକୁ ଉପଭୋଗ କରିଛି। 
ଦିନେ ଅସଂଯତ ଅବସ୍ଥାରେ ଉଭୟଙ୍କୁ ପାଇ ମାନସିଂ ଦୁହିଁଙ୍କ ମୁଣ୍ଡ କାଟି ନେଇ 
ଥାନାରେ ହାଜର ହେଇଛି । ନିରୀହ ଆଦିବାସୀ ନିର୍ଯାତନାର ଚରମ ସୀମାରେ ପହଞ୍ଚଲେ 
କିପରି ରକ୍ତମୁଖା ହୁଏ ତାହା ଏଠାରେ ସୂଚିତ | 

ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କୁ ପ୍ରଗତିର ବାର୍ଭା ବାଣ୍ଡିବାକୁ ପାଦ୍ରୀଃ ସେବାଶ୍ରମର ଶିକ୍ଷକ, 
ନୃତତ୍ତ୍ଵବିଦଙ୍କ ପରି ସଭ୍ୟ ସମାଜର ଯେଉଁ ବାବୁମାନେ ପ୍ରୟାସ କରନ୍ତି ସେମାନଙ୍କ 
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୧ ୨୦ ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦଗଳ -ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ର 


ମଧ୍ଯରୁ କେତେକ ଏହି ଜନଜାତିଙ୍କ ଦୁର୍ଗତିର କାରଣ ହୁଅନ୍ତି ସୁରେନ୍ଦ୍ର ମହାନ୍ତିଙ୍କ 
ସଭ୍ୟତାର ଗ୍ରାସ” ଗଛରେ କନ୍ଧମାନଙ୍କ ଚରିତ୍ରରେ ଶୁଦ୍ଧତା ଆଣିବା ଲାଗି “ ବନଲତା 
ସେବାଶ୍ରମ”ର ଆଗର୍ଯ୍ୟ ଦେବାନନ୍ଦ ମନ ବଳାଇଛନ୍ତି | କନ୍ଧ ଯୁବତୀଙ୍କ ଉନ୍ମକ୍ତ ବକ୍ଷୋଜ 
ଓ ସେମାନଙ୍କ ସମବେତ ନୃତ୍ୟରୀତି ଦେବାନନ୍ଦଙ୍କୁ ଅଶ୍ଳୀଳ ବୋଧ ହୋଇଛି। କନ୍ଧ 
ଯୁବତୀ ପଦୁଆଁ ଚରିତ୍ର ମାଧ୍ଯମରେ ସେ ସେମାନଙ୍କୁ ପୋଷାକ ପରିଧାନ ପାଇଁ ଉତ୍ସାହିତ 
କରିଛନ୍ତି। ପଦୂଆଁ ଆଧୁନିକ ସମାଜର ନାରୀ ଭଳି ବଡିସ୍‌, ବ୍ଲାଉଜ, ସାୟା, ଶାଢ଼ି ଆଦି 
ପିନିଛି। ଆଧୁନିକ ବେଶ ପୋଷାକରେ ସଜିତ ପଦୁଆଁକୁ ଦେଖୁ ଆଶ୍ରମର ଶିକ୍ଷକ 
କଲ୍ୟାଣ ଦାସ ତାଂ ପ୍ରତି ଆକର୍ଷିତ ହୋଇଛନ୍ତି ଏବଂ ସେ ତାଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ବଳାକ୍ରାରର 
ଶିକାର ହୋଇଛି । ପରିଣତିରେ ନିର୍ଯାତିତ ପଦୁଆଁ ଝୋଲାକୁ ଡେଇଁ ମୁତ୍ୟୁବରଣ କରିଛି । 
କନ୍ଧ ଯୁବତୀମାନଙ୍କ ଅନାବୃତ ବକ୍ଷଦେଶ, ପୁଣି କନ୍ଧ ଯୁବକମାନଙ୍କ ସହ ସ୍ଵାଧୀନ 
ଭାବେ ନୃତ୍ୟ, ଗୀତରେ ମଜି ଏକାଠି ରାତ୍ରୀଯାପନ କରିବାରେ ସେମାନଙ୍କ ମନରେ 
କୌଣସି ଯୌନ ବିକାର ନଥାଏ। ଏହା ସେମାନଙ୍କ ପରମ୍ପରାଗତ ଜୀବନଶୈଳୀ | 
ନୃତ୍ୟ ଗୀତ ମାଧ୍ଯମରେ ସେମାନେ ସେମାନଙ୍କ ଜୀବନସାଥୀ ବାଛିବା ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ 
ଦିଅନ୍ତି। କନ୍ଧ ଯୁବତୀମାନେ ନଗ୍ନ ଓ ମୁକ୍ତ ଜୀବନକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଥଲେ ବି ସଭ୍ଯ 
ସମାଜ ପରି ସେମାନଙ୍କ ସମ୍ପଦାୟରେ ଧର୍ଷଣର କୁସହିତ ରୂପ ଦେଖିବାକୁ ମିଳେ ନାହିଁ| 


ଅବହେଳିତ ଜୁଆଙ୍ଗ ଜାତିର କଥା ଅଖୂଳ ମୋହନ ପଟ୍ଟନାୟକଙ୍କ 
' ରତୁଚକ” ଗଳରେ ସ୍ଥାନ ପାଇଛି | ଜୁଆଙ୍ଗମାନେ ଯଦିଓ ଜଙ୍ଗଲର ଆଦିମ ଅଧ୍ବବାସୀ 
ସେମାନଙ୍କର ନିଜର ବୋଲି କିଛି ଜମିବାଡ଼ି ନାହିଁ। ଜମି ହେଉଛି ସାହୁକାରର 
ଏବଂ ବଳକା ଜମି ସରକାରଙ୍କର | ଜୁଆଙ୍ଗର ବୃତ୍ତି ହେଲା କାଠ କାଟିବା | ପୃଥିବୀ, 
ସୂର୍ଯ୍ୟ ପାହାଡ଼, ବୃକ୍ଷ ହେଉଛନ୍ତି ତାଙ୍କର ଦେବତା । ଗଳ୍ପ ବର୍ଣ୍ଣିତ ଦୁର୍ଗ ଗାଁର 
ଜୁଆଙ୍ଗମାନେ ଏହି ଦେବତାମାନଙ୍କୁ ଭାରି ମାନି ଚଳନ୍ତି। କାରଣ ଦେବତାମାନେ 
ରାଗିଲେ କ୍ଷତି କରନ୍ତି | ସେମାନଙ୍କ ବିଶ୍ବାସରେ ଡୁଙ୍ଗି ଗାଁରେ ଯଦି ବା କେହି ମରେ 
ଦେବତା କୋପରୁ, ନାହିଁ ତ ପାପ କରିବାରୁ | ଜୁଆଙ୍ଗମାନେ ସତ୍‌ କର୍ମ ଉପରେ 
ବିଶ୍ଵାସ କରନ୍ତି ପିତୂରଣ ପରିଶୋଧ କରିବା ପାଇଁ ଆଠ ଦଶ ବର୍ଷର ଜୁଆଙ୍ଗ 
ବାଳକ ମହାଜନ ଘରେ ଗୋତି ଖଟିବାକୁ ଯାଇ ରହିଛି। ଜୁଆଙ୍ଗ ବାଳକ ଯୁବକ 
ହେଲା ପରେ ବସ୍ତୁବାଦୀ ଭଦ୍ର ସମାଜର ଚଳଣିରେ ସେ ଅତିଷ୍ଠ ହୋଇପଡ଼ିଛି। 
ପରିଣତିରେ ସେ ତା'ର ବାପା ସହ ଗୋତିରୁ ମୁକ୍ତି ପାଇ ନିଜ ଗାଁକୁ ଫେରିଛି। 
ଏଠାରେ ଗୋତି ଓ ଶିଶୁ ଶ୍ରମିକ ପ୍ରଥା ଯୋଗୁଁ ଜୁଆଙ୍ଗ ଆଦିବାସୀର ଅବହେଳିତ ରୂପକୁ 
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ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗନ-ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ର୍ୟ ୧ ୨୧ 


ସୂଚେଇ ଦିଆଯାଇଛି। ସରଳ ଆଦିବାସୀ ବିନା ପ୍ରତିବାଦରେ ନିର୍ଯାତନାକୁ କେବଳ 
ସହିନାହିଁ, ତା” କର୍ଭବ୍ୟରେ ମଧ୍ଯ ହେଳା କରିନାହିଁ। 


ଉଚ୍ଚଜାତି ଆଦିବାସୀଙ୍କୁ ହୀନ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଦେଖୁଲେ ମଧ୍ଯ ତାଂ କର୍ଭବ୍ଯନିଷ୍ଠା 
ପାଖରେ ନତମସ୍ତକ ହେବାର ଘଟଣା ନନ୍ଦିନୀ ଶତପଥୀଙ୍କ ' ଜିତାପଟ” ଗଛରେ ବର୍ଣ୍ଣିତ | 
କନ୍ଧ ଜାତିର ଗୋଟିଏ ଦମ୍ପତି ଖ୍ରୀଷ୍ଟଧର୍ମରେ ଦୀକ୍ଷିତ | ସ୍ବାମୀ ଚାକିରି କରୁଥିବାରୁ ସ୍ତ 
ସହିତ ସହରରେ ଏକ ସବଣ୍ତ ଦମ୍ପତି ଶଙ୍କର ଓ ସୁଶୀଳାଙ୍କ ପଡ଼ିଶା ହୋଇ ରହିଛନ୍ତି। 
କନ୍ଧ ସ୍ତ୍ରୀ ମେରୀର ଉଦାର ବ୍ୟବହାରକୁ ଶଙ୍କର ବେଶ୍‌ ତାରିଫ୍‌ କରନ୍ତି | ମେରୀ ନିଜ 
ଘରର ଯାବତୀୟ କାମକୁ ଆଗ୍ରହରେ କରିନିଏ, ସେଥୁରେ ତା'ର କ୍ଟାନ୍ତି କି ଅବସାଦ 
ନଥାଏ | ସୁଶୀଳା ମନରେ ଜାତିଆଣଭାବ ଦେଖାଦେଇଛି । ମେରୀ କନ୍ଧ ବୋଲି ସେ 
ତାକୁ ଘୃଣା କରେ । ପ୍ରତିବେଶୀ ଭାବେ ମେରୀ ସୁଶୀଳା ପରିବାରକୁ ଦୁଃଖସୁଖରେ 
ତା'ର ସାହାଯ୍ୟର ହାତ ବଢ଼େଇଛି | ଥରେ ଶଙ୍କର ଅସୁସ୍ଥ ଥବା ସମୟରେ ମେରୀ 
ତାଙ୍କ ଦେହର ତାପମାତ୍ରା ମାପୁଥିବା ଦେଖୁ ସୁଶୀଳା କ୍ରୋଧ ଜର୍ଜରିତ ହୋଇଛି ଏବଂ 
ତା” ଚରିତ୍ର ସଂହାର କରିଛି । ମେରୀ କିଛି ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ପ୍ରକାଶ ନ କରି ପଢ଼ୋଶୀର 
କର୍ରବ୍ୟ ତୁଲାଇଛି | ପୁଣି ସୁଶୀଳା ପ୍ରସବ ବେଦନାରେ ଯନ୍ତ୍ରଣା ଭୋଗୁଥିବା ସମୟରେ 
ମେରୀ ସାହାଯ୍ୟ କରିବାକୁ ଆଗେଇ ଆସିଛି। ଶଙ୍କର ନର୍ସ ଧରି ଆସିବା ବେଳକୁ 
ମେରୀ ସହାୟତାରେ ସୁଶୀଳା ସନ୍ତାନକୁ ଜନ୍ମ ଦେଇଛି। ମେରୀର ଉପକାର ପାଇଁ 
ସୁଶୀଳା ତା” ନିକଟରେ କୃତଜ୍ଞତା ଜ୍ଞାପନ କରିଛି ସବର୍ଣ୍ଣମାନଙ୍କ ମିଥ୍ୟା ଅହମିକାରେ 
ନିରୀହ ଆଦିବାସୀ ଅଯଥାରେ ନିର୍ଯାତିତ ହେବାର ବର୍ଣ୍ଣନା ବଡ଼ ଦୁଃଖଦାୟକ | 


ଆଦିବାସୀ କେବଳ ସବର୍ଣ୍ଣମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଅବହେଳିତ ହେଉନାହାନ୍ତି, 
ସେମାନେ ନିଜ ପରିବାର, ସମ୍ପଦାୟରେ ମଧ୍ଯ ଲାଞ୍ଚିତ ହେବାର କଥା ଗାଳିକା ଶତପଥୀଙ୍କ 
' ଆରପାଖେ” ଗଛରେ ବର୍ଣ୍ଣିତ | କେନ୍ଦୁଝର ଅଞ୍ଚଳର ଆଦିବାସୀ ଝିଅ ସୁବ୍‌ଲି ଦଶ ବାର 
ବର୍ଷରେ ଖେଳକୁଦ ଛାଡ଼ି ଶାଶୁଘରକୁ ଆସିଥୂଲା। ବଣରୁ କାଠ ଆଣି ହାଟରେ ବିକେ, 
ପୁଣି ସ୍ବାମୀ ସାଙ୍ଗରେ ବିଲ ବାଛେ, ପାଣି ବୁହେ| ଯେତେ କାମ କଲେ ବି ଶାଶୁ ତା' 
ଉପରେ ଖୁସି ହୁଏନି | ଶାଶୁକୁ ମାରିଦେବା ଅଭିଯୋଗରେ ସେ କଜେଲ୍‌ଦଶଣ୍ଡ ଭୋଗିଛି। 
ଗାଛିକା ରାଜନୈତିକ ବନ୍ଦୀ ଜୀବନ ଜେଲ୍‌ରେ ବିତାଉଥୁବା ବେଳେ ତାଂ ସଂସ୍ଥର୍ଶରେ 
ଆସିଛନ୍ତି ସୁବ୍‌ଲି ଜେଲ୍‌କୁ ଆସିବା ପରେ ତା’ ସମ୍ପଦାୟର ଲୋକେ ତାକୁ ଜାତିରୁ 
ବାସନ୍ଦ କରିଛନ୍ତି । ସୁବୁଲି ଜେଲ୍‌ରେ ଥିବା ସମୟରେ ଲୋକା ଉପରେ ବିଶ୍ଵାସ 
ସ୍ଥାପନକରି ତାକୁ ମନ ଦେଇଛି। ମାତ୍ର ସେ ଜେଲ୍‌ରୁ ମୁକୁଳିବା ପରେ ଲୋକା ତାକୁ 
ଫାଙ୍କିଦେଇଛି। ବାଲ୍ୟବିବାହ, ଶାଶୁର ବୋହୂ ଉପରେ ଅତ୍ୟାଗର, କଠୋର ସାମାଜିକ 
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୧୨୨ ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗନ ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ର 


ବିଧୂ ବ୍ୟବସ୍ଥା, ପ୍ରେମରେ ଧୋକା ଆଦିବାସୀ ରମଣୀ ସୁବ୍‌୍ଲି ଜୀବନକୁ ବେଦନାଦାୟକ 
କରିଛି। 

ସହରୀ ସଂସ୍କୃତିର ମାୟାରେ ଆଦିବାସୀ ବାୟା ହୋଇ କିପରି ତଳିତଳାନ୍ତ 
ହେଉଛି ସେ କଥା ଅଚ୍ୟୁତାନନ୍ଦ ପତିଙ୍କ ସଭ୍ୟତାର ସ୍ଵପ୍ନ ଗଛରେ ବର୍ଣ୍ଣିତ । ପେଟର 
ଜ୍ବାଳାରେ ଆଦିବାସୀ ଯୁବତୀ ଲେବେଗା ସହର ଆସିଛି। ମାତ୍ର ସହରର ଚାକଚକ୍ୟ 
ମୋହରେ ପଡ଼ି ସେ ତା'ର ଚଳଣିରେ ପରିବର୍ଭନ ଆଣିଛି। ଦିନରେ କୁଲିକାମ କରି 
ରାତିରେ ଦେହ ବ୍ୟବସାୟକୁ ଆପଣେଇ ନେଇଛି | ଦେହ ବେପାର ଗରାଖଙ୍କ ଠାରୁ 
ଶସ୍ତା ଶାଢ଼ି ଖଣ୍ଡେ, ସ୍ବୋ ଡବାଏ, ଅଳତା ବୋତଲ ଅବା ଟଙ୍କା କେଇଟା ପାଇଛି 
ସିନା, ତା ମୁହଁରୁ ହସ ଲିଭିଯାଇଛି ଏବଂ ରୋଗଗ୍ରସ୍ତ ହୋଇଛି । ଆର୍ଥକ ଦୁର୍ଦଶା ପାଇଁ 
ଆଦିବାସୀ ଜଙ୍ଗଲ ତ୍ୟାଗ କରି ସହରକୁ ଆସିବା ଏବଂ ସହରିଆମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ନିର୍ଯାତିତ 
ହେବା ମହରଗରୁ ଯାଇ କାନ୍ତାରେ ପଡ଼ିବା ସଦୂଶ। 


ଗାଳିକ ଭୁବନେଶ୍ବର ବେହେରା ଆଦିବାସୀଙ୍କ ଯୌନ ଶୋଷଣକୁ ନେଇ ଫର୍‌ 
ଫର୍‌ ଉଡ଼େ ପଣତକାନି' ଗଳ ରଚନା କରିଛନ୍ତି । ଆର୍ଥକ ଅନଟନ ଆଦିବାସୀ ଶୋଷଣର 
ପ୍ରମୁଖ କାରଣ | ଆଦିବାସୀ ସମ୍ପଦାୟର ନବ ଦମ୍ପତି ଟୁଲୁ ଓ ଭରୀ ବିଭାଘର ବେଳର 
ରଣ ଶୁଝିବା, ରଥ ଓ ନୂଆଖାଇକୁ ନୂଆ ଲୁଗା କରିବା ପାଇଁ କୁଲି କାମକୁ ଆପଣେଇ 
ନେଇଛନ୍ତି ନବରଙ୍ଗପୁର ଯାଇ ଦୁହେଁ କୂଲିକାମ କରିଛନ୍ତି । କାମ କରିବାର ମାସେ 
ହେଇଛି କି ନାହିଁ କୁଲି ସର୍ଦାରର କୁନଜର ପଡ଼ିଛି ଭର୍ଏରୀର ଦେହ ଉପରେ | ଠିକାଦାର 
ବାବୁଙ୍କ ଘରେ ସନ୍ଧ୍ୟାବେଳେ ଘଣ୍ଟାଏ ଦି' ଘଣ୍ଟା କାମ କରିଦେବା ପାଇଁ ଭଏରୀକୁ 
ସେ କହିଛି। ଭଏଁରୀ କିଛି ନ କହି ସର୍ଦାର ଉପରେ ଅସନ୍ତୋଷ ବ୍ୟକ୍ତ କରିଛି । 
ଆଦିବାସୀ ସଂପ୍ରଦାୟର କେତେକ ବ୍ୟକ୍ତି ଦୁର୍ନୀତିଗ୍ରସ୍ତ ବାବୁମାନଙ୍କର ଗମଚାଗିରି 
କରି ନିଜର ସ୍ଵାର୍ଥ ହାସଲ କରନ୍ତି । ଧାନ ବିଲରେ ବାଳୁଙ୍ଗା ରହିବା ପରି ସବୁ ଜାତି, 
ଧର୍ମ, ସଂପ୍ରଦାୟରେ ଭଲ ସାଙ୍ଗରେ ମନ୍ଦ ରହିବା ସ୍ଵାଭାବିକ | ଏପରି ଜଣେ ସ୍ବାର୍ଥପର 
ଚରିତ୍ର ହେଉଛି ହାଡୁଆ ମାଆ | ସେ ଭୟ ଆଉ ଲୋଭ ଦେଖାଇ ଭଏରୀକୁ କହିଛି 
“ ଯାଉନୁ ଲୋ, ଘଣ୍ଷଢେ ଦି' ଘଣ୍ଟାର କାମ ତ ! ଠିକାଦାର ବାବୁ ଭାରି ଭଲ ମଣିଷ | 
କିନଧୁ ରାଗିଲେ କ”ଣ କରନ୍ତି ଜାଣିନୁ ? ସେ ସୁନ୍ଦରଗଡ଼ର ଝିଅ ସେମିତି ଥରେ ମନା 
କରିଦେଲା ଯେ ତା” ବରକୁ ଆଉ କେହି ଖୋଜି ପାଇଲେ ନାହିଁ। ବଡ଼ ଲୋକ 
ସେମାନେ, ଖୁସୀ ହେଲେ ଶାଢ଼ି ଗହଣା ଦେବେ |” ଠିକାଦାରମାନେ ତାଙ୍କ ସ୍ଵାର୍ଥ 
ପାଇଁ ନିରୀହ ଆଦିବାସୀ ମଣିଷକୁ ହତ୍ୟା କରିବାକୁ ପଶ୍ଚାତ୍ପଦ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ | ଟୁଲୁ 
ସେ ସର୍ଦାରକୁ ଉଚିତ ଜବାବ ଦେବା ପାଇଁ ମନସ୍ଥ କରିଛି | ମାତ୍ର ଧନୀ, ପ୍ରତିପତ୍ତିଶାଳୀ 
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ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗନ ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ର୍ୟ ୧ ୨୩ 


ବ୍ୟକ୍ତ ପାଖରେ ଦରିଦ୍ର ଆଦିବାସୀର ଯୁ ବା କେତେ ! ପୁଣି ଓଡ଼ିଆରେ ଏକ 
ଲୋକବାଣୀ ଅଛି “ କଳି କରିବ ସାଙ୍ଗେ ଥଲେ ଭାଇ! | ଅର୍ଥାତ ଜାତିଭାଇ ମଧ୍ଯରେ 
ଏକତା ଥିଲେ ଶତ୍ରୁ ଯେତେ ବଡ଼ ଶକ୍ତଶାଳୀ ହେଲେ ବି ତାକୁ ଜିଣିବା ସହଜ | 
ମାତ୍ର ସଚେତନତା ଅଭାବରୁ ବେଳେବେଳେ ଆଦିବାସୀମାନେ ଭଦ୍ରମୁଖା ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ 
ହସ୍ତର କ୍ରୀଡ଼ନକ ହୋଇ ନିଜ ଜାତିଭାଇମାନଙ୍କୁ ସାହାଯ୍ୟ କରିବା ପରିବର୍ତେ 
ସେମାନଙ୍କଠାରୁ ଦୂରେଇ ଯାଉଛନ୍ତି । ଏସବୁ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଭର୍ଷଧରୀ ବାଧ୍ଯ ହୋଇ ଟୁଲୁକୁ 
ସାଙ୍ଗରେ ଧରି କାର୍ଯ୍ୟକ୍ଷେତ୍ରରୁ ପଳାଇ ଆସିଛି। ସରକାରୀ ବାବୁମାନଙ୍କ ଶୋଷଣର 
କଥା ଏହି ଗଳ୍ତର ଆଉ ଏକ ପ୍ରସଙ୍ଗରୁ ଶୁଣିବାକୁ ମିଳେ। ଭଏଁରୀର ଶାଢ଼ି କିଣିବାକୁ 
ବସ୍‌ରେ ଯିବା ପାଇଁ ଟୁଲୁ ଅପେକ୍ଷା କରିଥିବାବେଳେ କଣ୍ଡକ୍ଟର ତା'ର ମୁଲଚାଲକୁ 
ଗ୍ରହଣ ନ କରି ସରକାରୀ ଗାଡ଼ିର ଭଡ଼ା ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ବୋଲି ଶୁଣାଇ ଦେଇଛି। ଜଙ୍ଗଲ 
କର୍ମଗ୍ରୀ, ପୁଲିସ୍ବାଲାଙ୍କ ପରି ସରକାରୀ ବାବୁଙ୍କ କଥା ମନେ ପକାଇ ଟୁଲୁ ମନରେ 
ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ଜାତ ହେଇଛି | ଗଛ ଭାଷାରେ¬ “ ଜଙ୍ଗଲ ଚପରାଶି, ପୁଲିସ୍‌ କନେଷ୍ଟବଳ, 
ଗାଁ ପାଟୁଆରୀ ଏବଂ ପଞ୍ଚାୟତ ଗୋଲାଘର ସେକ୍ରେଟାରୀମାନେ ବି ତ ସରକାର ଏବଂ 
ସେମାନେ ଯେତେବେଳେ ତାଙ୍କ ସରକାରୀ ପାଉଣାରେ ଦର କଷାକଷି କରୁଛନ୍ତି, ଏ 
ବସ୍ର ସରକାର ମଧ୍ଯ ସେମିତି କରିବେ ନାହିଁ କାହିଁକି ? ” 

ସରକାର ପ୍ରଗତି ନାମରେ ଆଦିବାସୀଙ୍କ ସଂସ୍କୃତିର ଅବକ୍ଷୟ ଘଟାଇବାର ଦୃଶ୍ଯ 
ଭୁବନେଶ୍ବର ବେହେରାଙ୍କ ' ଡୁମାକନ୍ଧ 0 ଗଳ୍ପରେ ପରିଦୃଷ୍ଟ | ଅତୀତରେ ଆଦିବାସୀମାନେ 
ବଣଜଙ୍ଗଲରେ ସ୍ଵାଧୀନ ଜୀବନଯାପନ କରୁଥଲେ। ଏବେ ପଶୁପକ୍ଷୀ ଶିକାର କରିବା, 
କାଠ କାଟିବା, ଜଙ୍ଗଲ ପୋଡ଼ି ଜମି ଚଷିବା ପରି ବିଭିନ୍ନ କାର୍ଯ୍ୟରେ ସେମାନଙ୍କ 
ଉପରେ ନାନା କଟକଣା ଲାଗିଛି। ଜଙ୍ଗଲର ଫଳମୂଳ ସବୁ ନିଲାମ ଦିଆଯାଇଛି। 
ସରକାର ଜଙ୍ଗଲର ପାଣି ପବନକୁ ବି ଦିନେ ଠିକା ଦେଇଦେବେ ବୋଲି ଶଙ୍କା 
ଉପୁଜୁଛି । ପେଟକୁ ଗଣ୍ଡେ ଦାନା, ଦେହକୁ ଖଣ୍ଡେ କନା ପାଇଁ ଆଦିବାସୀ ଜଙ୍ଗଲ ଛାଡ଼ି 
ଜୁଲି, ମୁଲିଆ ହେଉଛି | ଚଇତି ପରବ, ଫଗୁନ୍‌ ପୁନି, ମାଣ୍ଡିଆ ରାଣୀ ଆଦି ପର୍ବରେ 
ଆଦିବାସୀ ପୂର୍ବପରି ଆଉ ନିଜକୁ ସଂଶ୍ଲିଷ୍ଟ କରୁନି। ଆଦିବାସୀ ପ୍ରଗତି ନାଁରେ ' ସରକାର 
ଯେତେ ଯୋଜନା କଲେ ବି ତାହା ସେମାନଙ୍କ ପାଖରେ ପହଞ୍ଚ ପାରୁନାହିଁ। ଜଙ୍ଗଲ 
ସଂସ୍କୃତିରୁ ବଞ୍ଚତ ହୋଇ ସେ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣଭାବେ ଆଧୁନିକ ଶିକ୍ଷିତ ମଣିଷଟିଏ ହୋଇପାରୁନି | 
ଆଧୁନିକ ନାଁରେ ସଂସ୍କୃତିର ଅବକ୍ଷୟ ଘଟିଲେ ଆଦିବାସୀର ପ୍ରକ୍ତ ଉନ୍ନତି ସାଧନ 
ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ| 
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୧୨୪ ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗନ ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଟିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ର୍ୟ 


ଆଦିବାସୀ ପ୍ରତି ସଭ୍ୟ ସମାଜର କୂଟ କପଟ ନଜରକୁ ଆସେ ରାମଚନ୍ଦ୍ର 
ବେହେରାଙ୍କ “ଶିକାର” ଗଳ୍ପରେ | କ୍ୟାଣ୍ଟିନ୍‌ୱାଲାର କ୍ୟାନସର ରୋଗକୁ ଆଦିବାସୀ 
ଡମା ସିଂ ଭଲ କରିଦେଇଥୁବାର ଖବର ଡାକ୍ତର ଦାସ ପାଇଛନ୍ତି। ଡମା ସିଂ ଠାରୁ 
କ୍ୟାନସର ରୋଗର ଉପଗର ସମ୍ପର୍କରେ ଜାଣିବା ନିମନ୍ତେ ଡାକ୍ତର ଦାସ କପଟାଚରଣ 
କରିଛନ୍ତି । ମିଛରେ ଡାକ୍ତର ଦାସ ତାଙ୍କ ମାଆର କ୍ୟାନସର ରୋଗ ଚିକିତ୍ସା ପାଇଁ ଡମା 
ସିଂଙ୍କୁ ଡକେଇ ଆଣିଛନ୍ତି । ଡମା ସିଂ ଠାରୁ କ୍ୟାନସର ଚିକିସ୍ା କୌଶଳ ଶିକ୍ଷା କରିବା 
ନିମନ୍ତେ ଡାକ୍ତର ଯେତେ ଚେଷ୍ଟା କଲେ ବି ସେ କିଛି କହି ନାହିଁ। ଡାକ୍ତର ଦାସ ଡମା 
ସିଂ ନାମରେ ମିଥ୍ୟା ମକଦ୍ଦମା କରି ତାକୁ ଜେଲ୍‌ ପଠାଇଛନ୍ତି। 

ଆଦିବାସୀର ଶତୃ କେବଳ ସଭ୍ୟ ମଣିଷ ନୁହେଁ, ନିଜ ସମ୍ପଦାୟର ପୁରୋହିତ 
ଅର୍ଥାତ ଦେହୁରି ହିଁ ତା' ପାଇଁ ଘାତକ ସାଜେ । କେନ୍ଦୁଝର ଅଞ୍ଚଳର ସାନ୍ତାଳଙ୍କ 
ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସକୁ ନେଇ ଗୁରୁପ୍ରସାଦ ମହାନ୍ତିଙ୍କ ' ରକ୍ତମନ୍ଦାର' ଗଛ ଏହାର ଏକ ଉଦାହରଣ | 
ମରୁଡ଼ି ପଡ଼ିବାରୁ ଡାଳଖାଇ ଠାକୁରାଣୀଙ୍କ ପାଖରେ ମେରିଆ ବଳି ଦେବାକୁ ଦେହୁରି 
ଡିଙ୍ଗାଜାନି ସାହୁକାରକୁ ପ୍ରବର୍ାଇଛି | ସାହୁକାର ଓ ଡିଙ୍ଗାଜାନି ଦିର୍ବୁକୁ ଡାକି ତା'ର ମୃତ 
ମୈତ୍ର ବିଶର ମାହାତୋର ପିଲାଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ ଜଣକୁ ଠାକୁରାଣୀଙ୍କ ପାଖରେ ମେରିଆ 
ବଳି ଦେବାକୁ ବୁଝାଇଛନ୍ତି। ଦିର୍ନୁ ପ୍ରଥମେ ଅମଙ୍ଗ ହେବାରୁ ତାକୁ ଧର୍ମ ଭୟ ଓ 
ପ୍ରଲୋଭନ ଦେଖାଇ ରାଜି କରିଛନ୍ତି । ପିଲାଙ୍କୁ ବାଦ୍‌ ଦେଇ ବନ୍ଧୁଙ୍କ ସ୍ତୀକୁ ବଳି 
ପକାଇବାକୁ ଯୋଜନା ହୋଇଛି। ଧାର୍ମିକ ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସ ବହୁ ସମୟରେ ଆଦିବାସୀ 
ସମ୍ପଦାୟକୁ ନିଷ୍ପେଷିତ ହେବାରେ ଉତ୍ସାହିତ କରିଛି । 

ଦେଶ ସ୍ଵାଧୀନ ହେବାର ଦୀର୍ଘ ବର୍ଷ ପରେ ଆଦିବାସୀ ଆଜି ଅବହେଳିତ ଓ 
ଦରିଦ୍ର | ସଭ୍ୟ ସମାଜର ସ୍ବାର୍ଥପର ବ୍ୟକ୍ତି ସେମାନଙ୍କୁ ନାନା ପ୍ରକାରେ ଶୋଷଣ କରି 
ପ୍ରଚୂର ଧନସମ୍ପଭ୍ତିର ମାଲିକ ହେଉଥୁବା ସମୟେ ଆଦିବାସୀ ଶୋଚନୀୟ ଦାରିଦ୍ର୍ୟର 
ସମ୍ମୁଖୀନ ହେଉଛି | ଦୂରଦର୍ଶିତା ଅଭାବରୁ ଆଦିବାସୀଙ୍କ ନିମନ୍ତେ ପ୍ରଣୟନ କରାଯାଉଥିବା 
ଯୋଜନା ଫସର ଫାଟି ଯାଉଛି | ଏ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ଶାନ୍ତନୁ କୁମାର ଆର୍ଯ୍ୟ  କୁଆକୁମୁ' 
ଗଛରେ କହିଛନ୍ତି “ ହାତକୁ ଆସିବା ଟଙ୍କା କେମିତି ଯଥାର୍ଥଭାବେ ବ୍ଯୟ ହେବ 
ଏକଥା ଆଗ ଶିଖୂଲେ ସିନା ଉନ୍ନୟନ ଯୋଜନା ହୁଅନ୍ତା, ଏଠି କିନ୍ତୁ ଓଲଟା। ଆଗ 
ଉନ୍ନୟନ ଯୋଜନା, ପରେ ଶିକ୍ଷା । ଆଗ ଖର୍ଚ ପରେ ଖର୍ଚ୍ଚକୁ ସାବ୍ୟସ୍ତ କରିବାକୁ ପୁଣି 
ଖର୍୍ଚ।” (କରଞ୍ଜିଆ ଡାଏରୀ, ପୃ. ୧୫) ଶିକ୍ଷାର ଅଭାବ ଯୋଗୁଁ ଆଦିବାସୀ କେବଳ 
ଅବହେଳିତ ହେଉନି, ତା'ର ଯୋଜନା ମଧ୍ଯ ନିରର୍ଥକ ହେଉଛି | ଶାନ୍ତନୂଙ୍କ ' ମିକୋ” 
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ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗନ-ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଟିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଟିତ୍ର୍ୟ ୧ ୨ ୫ 


ଗଳ୍ପରେ ଯାଯାବର ଆଦିବାସୀଙ୍କୁ କୃଷିକାର୍ଯ୍ୟରେ ନିୟୋଜିତ କରିବା ପାଇଁ ସରକାରଙ୍କ 
ଯୋଜନା ମଧ୍ଯ ବିଫଳ ହୋଇଛି। 


ଆଦିବାସୀ ନାରୀର କରୁଣ କାହାଣୀକୁ ନେଇ କୃଷ୍ଣପ୍ରସାଦ ମିଶ୍ରଙ୍କ ଅରଣ୍ୟ ଓ 
ଉପବନ” ଗଳ୍ପ ରଚିତ | ଅରଣ୍ୟର ଆଦିବାସୀ ରମଣୀଙ୍କୁ ନାନା ପ୍ରଲୋଭନ ଦେଖାଇ 
ସେମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ସଭ୍ୟ ମନୁଷ୍ୟ, ସରକାରୀ କର୍ମରାରୀ ନିଜର ଯୌନ ତୃଷ୍ଣାକୁ ନିବାରଣ 
କରନ୍ତି! ମାତ୍ର ସେମାନଙ୍କ ଅବୈଧ ସନ୍ତାନକୁ ଧରି ଆଦିବାସୀ ରମଣୀ ଦୁଃଖ, ଅପମାନରେ 
ସାରା ଜୀବନ କାଳାତିପାତ କରେ | ଭଦ୍ରମୁଖା ପିନ୍ଧା ମଣିଷମାନଙ୍କ ଯୌନ ବିକାରଗ୍ରସ୍ତ 
ପ୍ରବୃତ୍ତି ଯୋଗୁଁ ନିରୀହା ଆଦିବାସୀ ରମଣୀର ଅତ୍ୟାଚାର ସୁସ୍ଥ ସମାଜ ବ୍ୟବସ୍ଥା ପ୍ରତି 
ଅଙ୍ଗୁଳି ନିର୍ଦ୍ଦେଶ କରେ। 

ଫୁଲ ବିକ୍ରି କରୁଥିବା ସାନ୍ତାଳ ଆଦିବାସୀ ଉପରେ ସହରୀ ବାବୁର ଜୁଲମ 
ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ ବସନ୍ତ କୁମାର ଶତପଥୀଙ୍କ ' ଶ୍ବେତପଦ୍ଧୀଂ ଗଳରେ। ଫୁଲବିକାଳି 
ଆଦିବାସୀକୁ ତା' ଫୁଲର ହକ୍‌ ଦାମ୍‌ ମାତ୍ର ପାଞ୍ଚ ଦଶ ପଇସା ନଦେଇ ବଜାରିଆ 
ଲୋକ ତାକୁ ଗାଳି କରନ୍ତି ଓ ମାରନ୍ତି ଲକ୍ଷ୍ମୀ ପୂଜାଦିନ ସହରୀ ଲୋକଙ୍କ ଦୁର୍ବୟବହାରରେ 
ଆଦିବାସୀ ତାର ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ବ୍ୟକ୍ତ କରି କହେ “ ତମର ବଜାରିଆଗା ଏଡ଼େ ଛୁଟନୂକ୍‌ | 
ପାଞ୍ଚଟା ଦଶଟା ପଇସା ତ ଦବୁନି, ପାଟିକୁ ଯାହା ତାହା ଆସିଲା କହିଯିବୁ, ମାରିବୁ, 
ପିଟିବୁ। ନ ନେ ଫୁଲ | କିଏ ଜୋର୍‌ କରୁଛି ? ନମ୍ବା ନମ୍ବା ଫରଦରେ ଚାନ୍ଦା କରୁଛ, 
ଉଠଉଛୁ, ଗଞ୍ଜେଇ, ଭାଙ୍ଗ, ମଦ ଖାଇ ପଇସା ଉଡ଼ାଉଛୁ | କହୁଛୁ କି ନା ପୂଜା କରୁଛୁ |” 

ଗାଳିକ ଶତପଥୀଙ୍କ କାଠ” ଗଳରେ ସଭ୍ୟ ମନୁଷ୍ୟର ଆଦିବାସୀ ପ୍ରତି ଅତ୍ୟାଗ୍ର 
ଓ ଅବିଶ୍ବାସ ପ୍ରକାଶ ପାଇଛି । ଆଦିବାସୀ ନିର୍ଯାତନାକୁ ସହିପାରେ, ମାତ୍ର ତାକୁ କେହି 
ସନ୍ଦେହ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଦେଖୂୁଲେ ସେ ଭୟଙ୍କର ହୋଇଉଠେ । କାଠକଟାଳି ସାନ୍ତାଳକୁ 
କୃତ୍ରିମତାପୂର୍ଣ ମିଠାକଥା କହି କୁକୁର ଖାଇନଥବା ଦି ପଟ ରୁଟି ଓ ପାଇଖାନା ଲୋଟାରେ 
ପାଣି ପିଇବାକୁ ଦେଇ ଭଦ୍ର ସମାଜର ବାବୁ ଜଣକ ଶକ୍ତ କାଠଗଡ଼କୁ ତା” ଦ୍ଵାରା 
କଟେଇଛନ୍ତି | ଖୁଚୁରା ପଇସା ଅଭାବରୁ କାଠକଟାଳି ପାଇଥିବା ମୂଲରୁ ଅଧବକ ଗ୍ରଣା 
ପଇସା ବାବୁଙ୍କୁ ଫେରାଇ ନ ପାରି ପରେ କାମ କରି ଶୁଝିଦେବ ବୋଲି କହିଛି। ବାବୁ 
ତାକୁ ବିଶ୍ବାସକୁ ନ ନେବାରୁ ସେ ପୂରା ମଜୁରି ପଇସା ଫେରାଇ ଦେଇ ଉତ୍ତେଜିତ 
ହୋଇ କହିଛି “କି କହିଲୁ ? ବିଶ୍ଵାସ ଏତେବେଳ ଯାଏଁ ମତେ ଟେକା ଟେକି 
କରି ଭୁଲେଇ ଚୁକେଇ ତର ସବୂ କାମ ଆଦାୟ କରିନେଲୁ। ମର ଜମି, ଜାଇଗା ବି 
ସବୁ ତୁମର ମାନେ ନେଲା। ମର୍‌ ନ କରିବା କାମ କରିଦେଲି | ଦୁଇଟା ଶୁଖୁଲା ରୁଟି 
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୧ ୨୬ ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗନ-ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଟିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ରୟ 


ଦେଲୁ ଯେ ଭାବିଛୁ ଢେର୍‌ ଦେଲୁ। କହୁଚୁ “କି ବିଶ୍ଵାସ !? ଆମର କି ମଣିଷ ନାଇଁ 
ବଣର ଭାଲୁ ହେଇଛି ? ପଇସାର ବଡ଼ନୂକି ଦେଖେଇ ହେଉଛୁ ¦ ମୁଁ ତର ଗାଲାକି ସବୁ 
ବୁଝିଛି। ନେ ତର ପଇସା!” ( ହାଇଦ୍ରାବାଦ ଅଙ୍ଗୁର, ପୃ. ୧୩୪) 


ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କ ଯୌନ ନିର୍ଯାତନା ଓ ଉଦାରତାର ଚିତ୍ର ଗାନିକ ଶତପଥୀଙ୍କ 
 ଡବୁଂ/ ଦୋହରି” ଗଳରେ ଚିତ୍ରଣ ହୋଇଛି । ସାନ୍ତାଳ ଦମ୍ପତି ସେଙ୍ଗେଲ ଓ ସୁମି ଗଡ଼ 
ଶିମିଳିପାଳ ଜଙ୍ଗଲରେ ରହୁଥିଲେ | ପ୍ରକୃତି ଦତ୍ତ ଫଳ, ଫୁଲରେ ସେମାନଙ୍କ ଦିନ 
ଆନନ୍ଦରେ କଟିଯାଉଥଲା। ସଭ୍ଯ ମନୁଷ୍ଯ କାଠ କଣ୍ଟାକ୍ଟର ମକୁ ସିଗାରେଟ, ମଦ 
ଦେଇ ଓ ନାନା ପ୍ରଲୋଭନ ଦେଖାଇ ଉଭୟଙ୍କୁ ସହରକୁ ନେଇ ଆସିଛି | କାରଣ ମାଟି 
ତାଡ଼ିବା, ପଥର ବୋହିବା, ଗଛ କାଟିବା ଭଳି କଠିନ ପରିଶ୍ରମ ଏମାନେ କମ୍‌ ମଜୁରିରେ 
କରନ୍ତି । ସହରକୁ ଆସି ଉଭୟ କୁଲି କାମ କରିଛନ୍ତି । ମାଲିକ ହଠାତ୍‌ କାମ ବନ୍ଦ 
କରିଦେବାରୁ ଉଭୟେ ହାତ ବାନ୍ଧି ବସିଛନ୍ତି। ଅନ୍ୟ ଶ୍ରମିକମାନଙ୍କ ସହ ମିଶି ସେଙ୍ଗେଲ 
ବିକ୍ଷୋଭ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରି ଜେଲ୍‌କୁ ଯାଇଛି । ନିରାଶ୍ରୟା ସୁମି ଅଟାକଳ ମାଲିକ 
ଶିବଲାଲର ଆଶ୍ରିତା ହୋଇ ତା” ସନ୍ତାନର ମାଆ ହୋଇଛି | ପରେ ଶିବଲାଲ୍‌ର ସ୍ତ୍ରୀ 
ଦ୍ଵାରା ଅତ୍ଯାଗାରିତ ହୋଇ ସେ ସେଠାରୁ ବିତାଡ଼ିତ ହୋଇଛି । ପୁଣି ସେଙ୍ଗେଲ 
ଯେତେବେଳେ ସୁମିକୁ ଭେଟିଛି ସେ ତାକୁ ଆଉ ଶିବଲାଲର ସନ୍ତାନକୁ ଗ୍ରହଣ 
କରିବାରେ ଦ୍ବିଧା ପ୍ରକାଶ କରିନାହିଁ। ପିଲାଟିକୁ ଛାଡ଼ିଦେଇ ଯିବାକୁ ସୁମି ପ୍ରସ୍ତାବ 
ଦେବାରୁ ସେଙ୍ଗେଲ କହିଛି “ ନେଇଯିବା ନାଇଁ ତ ଆର୍‌ କି କର୍ବା ? ବଜାରକୁ 
ଆସିଥଲୁ, ଗୁଟେ ଚିହୃ ନ ନେଇଗଲେ ଆମର୍‌ ଗାଁ ସାଇ ନୂକ୍ଗା କିମ୍ତି ଜାଣିବେ ? 
ଏଟା ବଜାରିଆ ଫଳଟା ପରା!” ସେଙ୍େଲ ନିଜ କପାଳର ଟିଅର ଗ୍ୟାସ୍ସେଲ୍‌ର 
ଚିହ୍ନକୁ ସୁମିକୁ ଦେଖେଇ ଦେଇ ପୁନଶ୍ଚ କହିଛି- “ ହେଇ ଦେଖ୍‌, ମୁଁ ବି ତ ଗୁଟେ ଚିହ୍ନ 
ନେଇ ଯାଉଛି ! ” ସଭ୍ୟ ସମାଜର ମନୁଷ୍ୟମାନଙ୍କ ଭଳି ଆଦିବାସୀଙ୍କ ପ୍ରେମ ଦୈହିକ 
ସ୍ଵାର୍ଥ ସର୍ବସ୍ବ ନୂହେଁ। ଲଶ୍ବର ପ୍ରଦତ୍ତ ଶିଶୁ ଅଜ୍ଞାନ ଓ ନିରୀହ, ତା'ର ବା କଂ ଣ ଭୁଲ୍‌ 
ଅଛି | ଅବାଞ୍ଚିତ ଶିଶୁକୁ ଛାଡ଼ି ଦେଇଗଲେ ଭଦ୍ର ସମାଜରେ ସେ ସେମାନଙ୍କ ପରି 
ଅବହେଳିତ ହେବ | ସେଥୁପାଇଁ ସେଙ୍ଗେଲ ସୁମି ଓ ତା'ର ସନ୍ତାନକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବାରେ 
ଆପରି କରିନାହି। 

ଗାଳିକ ହୃଷିକେଶ ପଣ୍ଡାଙ୍କ ' ସାହାବ ଦେବତାଂ' ଗଳ୍ପରେ ଆଦିବାସୀମାନେ 
ସ୍ବାଧୀନତା ପରକାଳର ସଭ୍ଯ ସମାଜ ଓ ରାଜନୈତିକ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ମିଥ୍ୟା ପ୍ରଲୋଭନରେ 
ପଡ଼ି ନିର୍ଯାତିତ ହୋଇଛନ୍ତି । ଦୁର୍ଗାମାଧବ ମିଶ୍ରଙ୍କ ' ଚନ୍ଦ୍ରାହତ' ଗଳ୍ପରେ ଆଦିବାସୀଙ୍କ 
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ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗନ ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ଧ୍ୟ ୧ ୨୭ 


ଦୁଃଖ, ଯନ୍ତ୍ରଣାର ପ୍ରଧାନ କାରଣ ହୋଇଛି ସେମାନଙ୍କ ଦାରିଦ୍ର୍ୟତା | ଡିସାରୀ ଗୋମାଙ୍ଗ 
ରଣ ଟଙ୍କା ପରିଶୋଧ କରି ନ ପାରିବାରୁ ତା” ଝିଅ କୂସୁମୀକୁ ହରଣ କରିନିଆଯାଇଛି। 
ପରେ ପୋଲିସ୍‌ ସହାୟତାରେ ଧର୍ଷିତା କୁସୁମୀ ଉଦ୍ଧାର ହୋଇଛି | 


ଆଦିବାସୀ ନାରୀର ଅସହାୟତା ଓ ମାନସିକ ଦୃନ୍ଦ୍ର ଉନ୍ନଳ ପାଢ଼ୀଙ୍କ ‘ଛାଇ 
ଆଲୁଅର ନାଚ” ଗଳର ମୁଖ୍ୟସ୍ବର ହୋଇଛି। ମଦ ଆଦିବାସୀଙ୍କ ଅବନତି ଓ ଦୁଃଖ 
ଯନ୍ତ୍ରଣାର ପ୍ରମୁଖ କାରଣ । ଏହି ଗଳ୍ନରେ ସଭ୍ୟ ମଣିଷ ଆଦିବାସୀର ସ୍ତ୍ରୀକୁ ଉପଭୋଗ 
ପାଇଁ କୌଶଳ କରିଛି | ସ୍ତ୍ରୀ ଲୋକଟିର ସ୍ବାମୀ ମଦ ପିଇ ମାତାଲ ହେବା ସମୟରେ 
ଭଦ୍ର ମଣିଷଟି ଏଭଳି ହୀନ ପ୍ରୟାସ କରିଛି। ଆଦିବାସୀ ସ୍ତ୍ରୀ ଲୋକଟି ନାଚି ନାଚି 
ତା'ର ମାତାଲ ସ୍ବାମୀ ଓ ଭଦ୍ରମଣିଷ ଉପରେ ପ୍ରତିଶୋଧ ନେଇଛି | ଆଦିବାସୀ ନାରୀର 
ମାନସିକ ଯନ୍ତ୍ରଣାକୁ ଗାଛିକ ଏଥିରେ ଚମକ୍କାର ଭାବେ ପ୍ରତିପାଦନ କରିଛନ୍ତି। 


ସଉରା, ଶବର, ଜୁଆଙ୍ଗ, ସାନ୍ତାଳ, ଲୋଧା, କନ୍ଧ, ଗଣ୍ଡ କୋୟା, ଲାଂଜିଆ 
ଆଦି ଅନେକ ଆଦିବାସୀ ସଞ୍ପଦାୟଙ୍କ ଜୀବନ ଓ ଜୀବିକାକୁ ନେଇ ବିପିନି ବିହାରୀ 
ମିଶ୍ର “ନୂଆ ଗାଁ ନୂଆ ଠାକୁର” , ‘ଚମ୍ପାଫୁଲ” , “ମାଟି ଓ ମଣିଷ' , ବଣ୍ଡା ମହାଦେଇ' , 
“ ଅବିଶ୍ରାନ୍ତ ଚଇତିମତ୍ତା', ‘ ଜଗାର ହସ , “ ଚକବ୍ୟୁହ” , ଜମାନବନ୍ଦୀ” , ‘ଗମାଙ୍ଗର 
ଶେଷକଥା' ପ୍ରଭୃତି ଗଛ ରଚନା କରିଛନ୍ତି । ‘ନୂଆ ଗାଁ ନୂଆ ଠାକୁର” ଗଛରେ ସାହୁକାର 
ଦ୍ଵାରା ସରଳ ଆଦିବାସୀ ଶୋଷଣ ହେବାର କଥା କୁହାଯାଇଥିବା ବେଳେ ˆ ଚମ୍ପାଫୁଲ” 
ଗଛରେ ସାହୁକାର ଘରେ ଆଦିବାସୀ ଗୋତି ଖଟିବା ଏବଂ ମଦ ବେପାରୀଙ୍କ ଦ୍ଵାରା 
ଶୋଷିତ ହୋଇ ଦୁଃଖ, ଦୈନ୍ଯ ଭୋଗିବାର ଚିତ୍ର ଅଙ୍କତ | 


ଉମାଶଙ୍କର ପଣ୍ଡାଙ୍କ “ ଦାରିଂବାଡ଼ିର ଫୁଲମତୀ” ଗଳ୍ପ ଆଦିବାସୀ ଯୁବତୀମାନଙ୍କ 
ଶୋଷିତ ଜୀବନ ଉପରେ ଆଲୋକପାତ କରିଛି । କାଠ କଣ୍ଟାକ୍ରମାନେ ଆଦିବାସୀ 
ଯୁବତୀମାନଙ୍କୁ ନାନା ପ୍ରଲୋଭନ ଦେଖାଇ ଅଫିସରମାନଙ୍କ ପାଖକୁ ପଠାନ୍ତି ସେମାନଙ୍କ 
ଯୌନ ଲାଳସା ଚରିତାର୍ଥ କରିବା ପାଇଁ| ଯାହାଦ୍ଵାରା କଣ୍ଡାକ୍ତରମାନେ ସହଜରେ 
ଅଫିସରଙ୍କ ଅନୁଗ୍ରହ ପାଇ ଲାଭବାନ ହୁଅନ୍ତି। ଆଦିବାସୀ ଯୁବତୀ ମଧ୍ଯ ଆଧୁନିକ 
ହେବା ପାଇଁ ତା” ବେଶପୋଷାକ, ରାଲିଚଳଣିରେ ପରିବର୍ଭନ ଆଣିଛି ପଞ୍ଜାବୀ 
ଡ଼ାଇଭର ସହିତ ଆଦିବାସୀ ଯୁବତୀ ପଞ୍ଜାବ ଯାଇଛି, ମାତ୍ର ସେ ସମାଜରେ ଖାପ 
ଖୁଆଇ ଚଳି ନ ପାରି ଫେରିଆସିଛି। ସଭ୍ୟ, ଶିକ୍ଷିତ ବୋଲାଉଥ୍‌ବା ମଣିଷମାନଙ୍କ 
ଦ୍ଵାରା ସରଳ, ଅଶିକ୍ଷିତ ଆଦିବାସୀ ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରକାରେ ଶୋଷିତ ହୋଇଛି। ଆମସ୍ବାର୍ଥ 
ସର୍ବସ୍ଵ ସଭ୍ୟ ମଣିଷ ସମାଜର ନୀତିଗତି ପାଖରେ ଆଦିବାସୀ ବେଶୀ ଦିନ ତିଷ୍ପି ନ 
ପାରିବାର କାରଣ ହେଉଛି ତା” ସଂସ୍କୃତିର ବିରୁଦ୍ଧାଚରଣ 
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୧ ୨୮ ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦଗନ-ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ର୍ଯ 


ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କ ଧାର୍ମିକ ଓ ସାମାଜିକ ବିଧ୍ବବିଧାନର ବୀଭସ୍ସ ରୂପ ଦେଖବାକୁ 
ମିଳେ ଉତ୍ତମ କୂମାର ପ୍ରଧାନଙ୍କ ‘ମଧୁ ! ମଧୁ ! ! ମଧୁ ! ! ! ' , ‘ କାଠ କାଙ୍ଗାଳ, 
‘ଗନ୍ତାଘର? ଗଛରେ | ମଧୁ ! ମଧୁ ! ! ମଧୁ ! ! ! ଗଛରେ କଳାହାଣ୍ଡିର ମହୁଆ କନ୍ଧ 
ସମ୍ପଦାୟର କଥୀ ବର୍ଣ୍ଣତ । ମହୁଆ କନ୍ଧ ଚରିତ୍ର ମକରା ଜଙ୍ଗଲରେ ମୃତ୍ୟୁବରଣ କରିଥୁବା 
ଜାଣି ଜାତିଭାଇମାନେ ତା! ସ୍ତ୍ରୀ ମରୁଆକୁ ସଂସ୍କାର ସ୍ଥାନକୁ ନେଇଛନ୍ତି! ତାକୁ ଉଲଗ୍ନ 
କରି ଗୋଟାଏ ଗଛରେ ବାନ୍ଧି ଦେଇଛନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କ ପରମ୍ପରା ଅନୁଯାୟୀ ମକରା ଓ 
ମରୁଆଁର ବିଭାଘର ବେଳେ ଯେଉଁ ଖଣ୍ଡାରେ ମହିଷ ବଳି ଦିଆଯାଇଥିଲା ତାକୁ ଠାକୁରଙ୍କ 
ଆସ୍କାନରୁ ଅଣାଯାଇଛି। ସର୍ଦାର ଖଣ୍ଡାକୁ ଚିତାଗ୍ମିରେ ପକେଇ ତତେଇଛନ୍ତି। ସେହି 
ଖଡ୍‌ଗରେ ବିଧବା ମହିଳାର ସ୍ତନଯୁଗଳ, ଗାଲ, କାନକୁ କାଟି ଦେବାର ବିଧ୍ଵ ଅଛି | 
ସର୍ଦାର ଖଣ୍ଡା ଧରି ମରୁଆ ପାଖକୁ ଗଲାବେଳକୁ ବାଘୁଆ ମାଛିଗୁଡ଼ାଏ ଉଡ଼ିଆସି 
ସେଠାରେ ଉପସ୍ଥିତ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଦଂଶନ କରିଛନ୍ତି | ଆତ୍ମରକ୍ଷା ପାଇଁ ସମସ୍ତେ ପଳାଇଯିବାରୁ 
ମରୁଆ ଆସନ୍ସ ବିପଦରୁ ବର୍ଭିଯାଇଛି। ଆଦିବାସୀ ସମାଜରେ ବିଧବାର ଦୁର୍ଦଶା ଯେ 
କେତେ ଭୟଙ୍କର ତାହା ଏଠାରେ ବର୍ଣ୍ଣିତ । ଉତ୍ତମ କୁମାର ପ୍ରଧାନ କଳାହାଣ୍ଡିର କନ୍ଧ 
ସମ୍ପଦାୟର ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସକୁ ନେଇ “ କାଠ କାଙ୍ଗାଳ” ଗଛ ରଚନା କରିଛନ୍ତି | ବିଶ୍ଵାବସୁର 
ବଂଶଧର ବୋଲି କନ୍ଧ ସମ୍ପଦାୟର ଲୋକେ ବିଶ୍ଵାସ କରନ୍ତି ଏବଂ ସେମାନେ ଆମିଷ 
ଖାଆନ୍ତି ନାହିଁ। ସନ୍ତାନଟିଏ ଜନ୍ମ ହେବାମାତ୍ରେ ପରିବାର ମୁଖ୍ୟ ଏକ ଚନ୍ଦନ ଗରା 
ଲଗାଇ ଯନ୍ନର ସହ ବଢ଼ାଇବାର ବିଧୂ ଅଛି। ମାଆ ସ୍ତନରୁ କ୍ଷୀର କାଢ଼ି ସେହି ଗଛ 
ମୂଳେ ଦିଏ । ଏହା ସତ୍ତ୍ଵେ ଯଦି ସେହି ଗଛଟି ଭଲ ନ ବଢ଼େ ତେବେ ପିତା ତା'ର 
ସନ୍ତାନକୁ ସେହି ଗଛ ମୂଳେ ବଳି ଦିଏ | ଗଳ ଚରିତ୍ର ବାଘା ମାଝି ଚନ୍ଦନ ଗଛ ମୂଳେ 
ତା'ର ତିନୋଟି ସନ୍ତାନ ଓ ସ୍ତୀକୁ ବଳି ଦେଇଥିଲା ଚନ୍ଦନ ଗଛଟିରେ ସେ କାହାରିକୁ 
ହାତ ମରେଇ ଦିଏନି, ଗଛଟି ତା'ର ସବୁ କିଛି। ତା'ର ସେହି ଚନ୍ଦନ ଗଛକୁ କଲେକ୍ଟର 
କାଟି ଦେବାରୁ ସେ ଉଗ୍ର ରୂପ ଧାରଣ କରି ତାଙ୍କ ପାଖକୁ ଧାଇଁ ଆସିଛି। କଲେକ୍ଟର 
ଗୁଳିରେ ଲହୁଲୁହାଣ ହୋଇ ବି ସେ ତାଙ୍କ ବେକ ଚିପି ମାରିଦେଇଛି। ବହୁ କଷ୍ଟରେ 
ଚନ୍ଦନ ଗଛ ପାଖକୁ ଫେରିଯାଇ ନିଜ ଦେହରୁ ନିର୍ଗତ ହେଉଥିବା ରକ୍ତକୁ ସେଠି 
ଢାଳିଛି। କୁପ୍ରଥା ଯୋଗୁଁ ବାଘା ନିଜ ସ୍ତ୍ରୀ ଓ ପିଲାଙ୍କୁ ବଳି ଦେଇ ହିଂସ୍ର ହୋଇଉଠିଛି। 
କଲେକ୍ଟର ବାଘାର ଭାବାବେଗକୁ ନ ବୁଝି ଚନ୍ଦନ ଗଛ ହାଣିବା ଓ ତା' ଉପରକୁ ଗୁଳି 
ଚଳେଇବା ଅତ୍ୟାଚାରର ଚରମ ପର୍ଯ୍ୟାୟକୁ ଇଙ୍ଗିତ କରୁଛି | ନିରସ୍ତ ଓ କ୍ଷତାକ୍ତ ବାଘା 
ଅତ୍ୟାଚାରୀକୁ ଭୟ ନ କରି ତାଙ୍କୁ ମାରିଦେବା ମଧ୍ଯରେ ଅତ୍ଯାଚାରିତର ରକ୍ତାକ୍ତ 
ପ୍ରତିବାଦକୁ ସୂଚେଇ ଦିଏ। 
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ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗନ-ସ୍ଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ର୍ୟ ୧ ୨୯ 


ପ୍ରତିହିଂସା ପରିବ୍ଭେ ନିରୀହ ଆଦିବାସୀ ସମବେଦନାକୁ ଆପଣେଇ ନିଏ 
ଗାଳିକ ପ୍ରଧାନଙ୍କ  ଠେଲ୍‌କୋ” ଗଛରେ | କଳାହାଶ୍ିର ଆଦିବାସୀ ଯୁବକ ଠେଲ୍‌କୋ 
କଲେଜରେ ପଢୁଥବାବେଳେ ବକସିଂ ପ୍ରତିଯୋଗିତାରେ ଅଧ୍ଯକ୍ଷ ବୁଦ୍ଧଦେବବାବୁଙ୍କ 
ପୁଅକୁ ଗଭୀର ଆଘାତ ଦେଇଛି ଏବଂ ଡାକ୍ତରଖାନାରେ ତା'ର ମୃତ୍ୟୁ ହୋଇଛି | 
ବୁଦ୍ଧଦେବବାଚୁ ଠେଲ୍‌କୋ ଉପରେ ରାଗ ରଖୁ କପି କରୁଥବାର ମିଥ୍ୟା ଅଭିଯୋଗରେ 
ତାକୁ ଚାରିବର୍ଷ ପାଇଁ ପରୀକ୍ଷାରୁ ବଞ୍ଚତ କରିଛନ୍ତି । ଠେଲ୍‌କୋ ତା” ଗାଁକୁ ଫେରିଯାଇ 
ରାଷବାସ କରିଛି। ବୂଦ୍ଧଦେବବାବୁ ଦିନେ ସ୍ତୀ ଓ ପିଲାଙ୍କ ସହ ପାହାଡ଼ିଆ ରାସ୍ତାରେ 
ଗଲାବେଳେ କୌଣସି ତୁଟି ଯୋଗୁଁ ତାଙ୍କ ଗାଡ଼ି ତଳକୁ ଗଡ଼ି ଯାଉଥିବାର ଦେଖୁ 
ଠେଲ୍‌କୋ ତା” ଲଙ୍ଗଳ ସାହାଯ୍ୟରେ ଅଟକାଇ ଦେଇଛି। ସମସ୍ତଙ୍କୁ ତା' ଘରକୁ 
ନେଇ ଆତିଥେୟତା ଦେଇଛି | ଘୃଣା, ପ୍ରତିହିଂସା ବଦଳରେ ତାର ସାହାଯ୍ୟ, ସହାନୃଭୂତି 
ଆଦିବାସୀର ମହାନୂଭବତାକୁ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିଛି। 


ବାମାଚରଣ ମିତ୍ରଙ୍କ ' ଅପରାଧୀ” , ସାତକୋଡ଼ି ହୋତାଙ୍କ ' କିରିବୂରୁର ରଜା” , 
ଗୌର ପଟ୍ଟନାୟକଙ୍କ “ କୁରାଢ଼ି', ବିଭୂତି ପଟ୍ଟନାୟକଙ୍କ ˆ ହାକିମବାବୁ', ‘ ଆଖୁ” , 
ପ୍ରତିଭା ରାୟଙ୍କ ' ୟଂଙ୍ଗ ପରି ଆଉ କେତେକଙ୍କ ସୃଷ୍ଟିରେ ଆଦିବାସୀ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ଦୁର୍ଦଶାର 
କଥା ଅଳ ବହୁତେ କଥିତ ହୋଇଛି | ଓଡ଼ିଆ ଗଛରେ ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କ ଅତ୍ୟାଚାରିତ 
ଚିତ୍ର ଯେମିତି ଫୁଟିଉଠିଛି ଅତ୍ୟାଚାରୀ ବିରୋଧରେ ସେମାନଙ୍କ ସ୍ଵର କିନ୍ତୁ ଦୃଢ଼ରୂପ 
ନେଇପାରିନାହିଁ। କିଛି ରାଜନୈତିକ ଓ ସାମାଜିକ କର୍ମୀ ନିଜର ସ୍ଵାର୍ଥସାଧନ ଲାଗି 
ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କୁ ମତେଇ ବିଦ୍ରୋହ କରୁଛନ୍ତି। ହେଲେ, ଏହି ଆଦିମ ଜନଜାତି 
ନିଜର ବାସ୍ତବ ସମସ୍ୟାକୁ ବୁଝି ପ୍ରତିବାଦ କରିବା ଆବଶ୍ଯକ। ତା” ନହେଲେ 
ସେମାନଙ୍କ ପ୍ରକୃତ ପ୍ରଗତି ବାଟବଣା ହେବ । ଅନ୍ୟମାନେ ଏହାର ଫାଇଦା ନେବେ। 
ଆଦିବାସୀମାନେ ଆଧୁନିକ ଶିକ୍ଷା, ସଭ୍ୟତାଠାରୁ ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଦୂରରେ ଥିବାରୁ ସେମାନେ 
ନିଜର ଅଧ୍ୂକାର ପ୍ରତି ସଚେତନ ନୂହଁନ୍ତି। ଯେଉଁ କିଛି ଆଦିବାସୀ ଶିକ୍ଷିତ ସେମାନେ 
ସେମାନଙ୍କ ସଂପ୍ରଦାୟଠାରୁ ଦୂରେଇ ରହୁଛନ୍ତି ଅବା ନିରବ ରହିବାକୁ ଶ୍ରେୟ ମଣୁଛନ୍ତି। 
ଆଦିବାସୀଙ୍କ ଜୀବନଚର୍ଯ୍ୟା ଓ ସମସ୍ୟା ସ୍ଵାଭାବିକ ରୀତିରେ ଓଡ଼ିଆ ଗଳ୍ପରେ ପ୍ରକାଶ 


କରାଯାଇଛି | ନିର୍ଯାତନା ବିରୋଧରେ ଶକ୍ତ ଜବାବ ହି ଆଦିବାସୀମାନଙ୍କୁ ଶୋଷଣ 
ମୁକ୍ତ କରିପାରିବ । 
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୫ 
ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗଳ୍ପ ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ କୃତିରେ ଗ୍ରାମ୍ୟଚେତନା 


ମାନବ ସଭ୍ୟତାର ଆଦି ଜନ୍ମଭୂମି ହେଉଛି ଗାଁ। ପରବର୍ଭୀକାଳରେ ଗ୍ରାମର 
ଅଭିବୃଦ୍ଧି ହୋଇ ପ୍ରଦେଶ ଓ ଦେଶ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଛି। ଗ୍ରାମର ବିକାଶରେ ନଗର ବା 
ସହର ସଭ୍ୟତା ଜନ୍ମ ନେଇଛି ପ୍ରତ୍ୟେକ ରାଷ୍ଟ୍ରର ପ୍ରକୃତ ସ୍ଵରୂପ ଓ ସଂସ୍କୃତିର ନିଦର୍ଶନ 
ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ ତା'ର ପଲ୍ଲୀରେ । ସହରୀ ସଭ୍ୟତା ଯେତେ ଉନ୍ନତ ହେଲେ ବି 
ତାହା ମିଶ୍ରିତ ସଂସ୍କୃତିର ପ୍ରଭାବ | କାରଣ ବିଭିନ୍ନ ରାଜ୍ୟ ବା ରାଷ୍ଟ୍ରର ଲୋକେ ସହରରେ 
ବାସ କରନ୍ତି | ପ୍ରତ୍ୟେକ ରାଷ୍ଟ୍ରର ମୂଳ ବାସିନ୍ଦା ହିଁ ଗାଁର ଅଧଵବାସୀ | ବିଶ୍ଵର ଅଧୁକାଂଶ 
ଲୋକ ଏବେ ବି ଗାଁରେ ବାସ କରୁଛନ୍ତି । ଓଡ଼ିଶା ଏକ ଗ୍ରାମବହୂଳ ରାଜ୍ୟ | ୨୦୧୧ 
ମସିହା ଜନଗଣନା ଅନୁଯାୟୀ ଓଡ଼ିଶାର ସମଗ୍ର ଜନସଂଖ୍ୟାର ୮୩.୩୧ ଶତକଡ଼ା 
ଲୋକ ଗ୍ରାମର ବାସିନ୍ଦା | ଗାଁକୁ ବାଦ୍ଦେଇ ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟ, ସଂସ୍କୃତିର କେବେ ବିଚାର 
କରାଯାଇନପାରେ | ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟ ସୂଷ୍ଟିର ଆଦିକାଳରେ ଗ୍ରାମ ହିଁ ମୁଖ୍ୟ ଉତ୍ସ ଥଲା। 
ଓଡ଼ିଆ ଲୋକସାହିତ୍ୟ ଗାଁ କଥାକୁ ନେଇ ସୂଷ୍ଷି ଓ ପୁଷ୍ଠି। ଓଡ଼ିଶାର ଆଦିକବି ସାରଳା 
ଦାସଙ୍କ ମହାଭାରତ, ବଳରାମ ଦାସଙ୍କ ରାମାୟଣ ଭଳି ପ୍ରାଚୀନ କବିମାନଙ୍କ ରଚନାରେ 
ଓଡ଼ିଶାର ଗ୍ରାମୀଣ ପରିବେଶ ମୁଖ୍ୟ ସ୍ଥାନ ଗ୍ରହଣ କରିଛି। ପୁରାଣ ଓ ମଧ୍ଯଯୁଗୀୟ କାବ୍ୟକବିତା 
ମଧ୍ଯ ଓଡ଼ିଶାର ପଲ୍ଲୀ କଥା ବର୍ଣ୍ଣନାରେ ମୁଖର ହୋଇଛନ୍ତି । ସେହିପରି ଅଧୁନିକ ଓଡ଼ିଆ 
ସାହିତ୍ୟର ଉତ୍ପତ୍ତି ଓ ଅଭିବୃଵ୍ଧିରେ ଗାଁ ମାଟିର ମୋହକୁ କଦାପି ଅସ୍ଵୀକାର 
କରାଯାଇନପାରେ | 


ଆଧୁନିକ କାଳରେ ସହରୀ ଜୀବନଚର୍ଯ୍ୟା ଲୋକଙ୍କୁ ଆକର୍ଷିତ କରିଛି। କାରଣ 
ଆଜିର ଜନସମାଜ ଗାଁ ପରିବର୍ଭେ ସହର ଉପରେ ଅଧକ ନିର୍ଭରଶୀଳ | ଯନ୍ତ୍ରଶିଛ 
ଯୋଗୁଁ କୁଟୀର ଶିଳତର ବିଲୋପ ଓ ବିସ୍ଥାପନ, ଶିକ୍ଷା, ସ୍ବାସ୍ଥ୍ୟ ଓ ଉପାର୍ଜନ ଅଭିପ୍ରାୟରେ 
ଲୋକେ ଆଜି ସହରାଭିମୁଖୀ ହୋଇଛନ୍ତି | ସାହିତ୍ୟ ସ୍ରଷ୍ଟା ବି ସହରରେ ବାସ କରୁଛି | 
କେବଳ ଶିକ୍ଷିତ ବୁଵିଜୀବୀ ନୁହଁନ୍ତି ଅଧ୍ୟକାଂଶ ଲୋକ ଗାଁ ଛାଡ଼ି ସହରକୁ ନିଜର 
କର୍ମସ୍ଥଳୀ ଓ ବାସସ୍ଥଳୀ ରୂପେ ବାଛି ନେଇଛନ୍ତି । ହେଲେ ଗାଁର ସ୍ବେହ, ସଂପର୍କ, 
ଭାଇଚାରାର ନିବିଡ଼ତା ସହରରେ ମିଳିବା କଷ୍ଟକର । ସଂପର୍କହୀନ ସହରୀ ଜୀବନ 
ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ଗାଳିକ ରବି ପଣ୍ଡା କହନ୍ତି¬ “ ଏବେ ଗାଁ ମାଟି ମମତାକୁ ଭୁଲି ସହରରେ 
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ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗଳ- ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ର୍ୟ ୧୩୧ 


ବସା ବାନ୍ଧିବାର ଗୋଟେ ଦୁଃସ୍ଥ ମାନସିକତା ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଗ୍ରାସ କରିଛି। ସାଇଭାଇ, 
ଜ୍ଞାତିପରିଜନ ଗହଣରୁ ଖସିଯାଇ ସଂପର୍କହୀନ ଗୋଟେ କଇଁଛର ଜୀବନ ସାଉଁଟିବାକୁ 
ତାଙ୍କୁ ଭଲ ଲାଗୁଛି। ” 

ସହରମୁଖାପେକ୍ଷୀ ଆଜିର ବ୍ୟକ୍ତି ଜୀବନଚର୍ଯ୍ୟାରେ ପରିବର୍ଭନ ଆସିଛି | ହେଲେ 
ତା' ମନର ଭାବରେ ଗାଁର ଚରିତ୍ର ଘଟଣୀ, ପର୍ବପର୍ବାଣି ଉଜୀବିତ ହୋଇ ରହିଛି| 
ଆଜିର ଅଧୁକାଂଶ ଗାଳିକ ସହରିଆ ହୋଇଥିଲେ ବି ସେମାନଙ୍କ ବାଲ୍ୟ, କୈଶୋର 
ଗାଁରେ ବିତିଛି ଓ ଗ୍ରାମ ସହିତ ଗାଳିକଙ୍କ ଭାବଗତ ସଂପର୍କ ରହିଛି । ସହର ଜୀବନର 
ନିଃସଙ୍ଗତା, ଅସହାୟତା ଗାଳିକଙ୍କ ପାଇଁ ତିକ୍ତ ହୋଇଉଠିବାବେଳେ ଗ୍ରାମର ମଧୁର 
ଅନୁଭୂତିକୁ ସେ ତାଙ୍କ ଗଳ ନିମିତ୍ତ ସାଉଁଟି ଆଣିଛନ୍ତି । ବର୍ଭମାନ ସମୟର ଗଳ୍ପରେ ଗ୍ରାମ୍ୟ 
ଚେତନାକୁ ଲକ୍ଷ୍ୟକରି ସୌରୀନ୍ଦ୍ର ବାରିକ କହନ୍ତି “ ସାଞ୍ପତିକ କାଳରେ କିନ୍ତୁ ଗ୍ରାମର 
ବର୍ଣ୍ଣନା ଭିନ୍ନ ଧରଣର |! ମଝିରେ ସହର ପ୍ରତି ମଣିଷର ମୋହ ଆସିଛି। ସମସ୍ତେ ଗାଁ ଛାଡ଼ି 
ସହରକୁ ଆସିଛନ୍ତି । ଆସୁଛନ୍ତି କେବଳ ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ବା ଅଭାବ ପାଇଁ ନୁହେଁ, ସହରର 
ଚାକଚକ୍ୟ ଓ ବିଳାସଭରା ଜୀବନ ପ୍ରତି ଆକର୍ଷିତ ହୋଇ ସହରରେ ରହିବାକୁ ପସନ୍ଦ 
କରୁଛନ୍ତି। ମାତ୍ର ଆଜି ଏପରି ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରେ ସାମାନ୍ୟ ପରିବର୍ଭନ ଆସିଛି। ଗାଁ ପୁଣିଥରେ 
ଆକର୍ଷଣର ବସ୍ତୁ ହୋଇ ରହିଯାଇଛି !” ଗାଁର ଚିତ୍ରର ଚରିତ୍ରର ଚେତନା ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗଳ୍ 
ସଙ୍ଗେ ଆଦ୍ଯରୁ ଜଡ଼ିତ |! ଓଡ଼ିଆ ଗଳ୍ପଧଧାରାକୁ ପରିପୁଷ୍ଠ କରିଥବା ଗ୍ରାମକୈନ୍ଦିକ 
ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ର୍ୟ ଏହି ପ୍ରବନ୍ଧରେ ଆଲୋଚ୍ୟ ! 


ଓଡ଼ିଆ ଗଳ୍ପର ଆଦିସ୍ରଷ୍ଟା ଫକୀରମୋହନ ସେନାପତିଙ୍କ ପ୍ରଥମ ଗନ୍ଧ ' ରେବତୀ” 
ପଲ୍ଲୀଜୀବନଭିଭିକ | ଉନବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀର ଶେଷାର୍ଵରେ ରଚିତ ଏହି ଗଳରେ ତତ୍କାଳୀନ 
ଗ୍ରାମୀଣ ଜୀବନର ଗାଲିଚଳଣି, ପ୍ରଥା, ପରମ୍ପରା ବର୍ଣ୍ଣିତ | ନାରୀମାନଙ୍କୁ ସେ ସମୟରେ 
ଶିକ୍ଷାରୁ ବଞ୍ଚତ କରାଯାଇ ଗୂହ କାର୍ଯ୍ୟରେ ନିୟୋଜିତ କରାଯାଉଥୁଲା। ରେବତୀର 
ପାଠପଢ଼ାକୁ ତା'ର ଜେଜୀମା' ବିରୋଧ କରି ଘରକାମ ଶିଖିବାକୁ କହିଛି । ଚିତା 
ପକାଇବା, ଦହି ଗୋଳାଇବା, ପିଠା ଗଢ଼ିବା, ରନ୍ଧାବଢ଼ା କରିବା ଆଦି ଓଡ଼ିଆ ଗ୍ରାମୀଣ 
ମହିଳାଙ୍କ ଗୃହକାର୍ଯ୍ୟକୁ ଶିଖିବା ପାଇଁ ଜେଜୀମା ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଛି। 

ସେ ସମୟରେ ଜାତିପ୍ରଥା ଗ୍ରାମୀଣ ସମାଜରେ ଭୟଙ୍କର ରୂପ ନେଇଥୁଲା। 
ରେବତୀର ବାସୁଦେବ ସହ ବିବାହ କଥାପଡ଼ିବାରୁ ଶ୍ୟାମବନ୍ଧୁକୁ ତା'ର ବୃଦ୍ଧା ମାଂ 
କହିଛି- “ଧନ ଦଉଲତ ନାହିଁ ବିଗାର, ଜାତି କଥାଟା ଆଗେ ପଚାର!” ପୁନଶ୍ଚ 
ସ୍ଵାଧୀନତା ପୂର୍ବବର୍ଭୀ କାଳରେ ଜମିଦାରମାନଙ୍କ ଅତ୍ୟାଗାରରେ ଗ୍ରାମର ସାଧାରଣ ଜନତା 
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୧୩୨ ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦଗଳ-ସରଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ରଯ 


ଅକଥନୀୟ ଅତ୍ୟାରର ଭୋଗ କରୁଥଲେ। ଜମିଦାରଙ୍କ ଜଣେ ସଚ୍ଚୋଟ କର୍ମରଗାରୀ 
ଭାବେ ଶ୍ୟାମବନ୍ଧୁ ବେଶ୍‌ ଜଣାଶୁଣା ଥଲେ । ଶ୍ଯାମବନ୍ଧୁଙ୍କର ହଇଜାରେ ଅକାଳ 
ବିୟୋଗ ଘଟିଛି । ଏହାପରେ ଜମିଦାର ଶ୍ୟାମବନ୍ଧୁଙ୍କ ଉପରେ ନାନା ମିଥ୍ୟା ଆରୋପ 
ଲଗାଇ ତାଙ୍କ ଜମିବାଡ଼ି ସବୁ ନେଇଯାଇଛନ୍ତି।  ଗାରୁଡ଼ି ମନ୍ତ୍ର, “ଧୂଳିଆ ବାବା”, 
 ବିରେଇ ବିଶାଳ’ , ମାଧ ମହାନ୍ତିଙ୍କ କନ୍ୟାସୁନା , ସଭ୍ୟ ଜମିଦାର” ଆଦି ଗଛରେ 
ଗ୍ରାମ୍ୟ ସମାଜର ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସ, ରାଲିଚଳନ ଆଦି ପ୍ରକାଶ ପାଇଛି | 


ଫକୀରମୋହନଙ୍କ ପରି ଗାଁ ଲୋକଙ୍କ ଉପରେ ଜମିଦାରଙ୍କ ଅତ୍ୟାଚାର ପ୍ରସଙ୍ଗ 
ସ୍ଥାନ ପାଇଛି ଚନ୍ଦ୍ରଶେଖର ନନ୍ଦଙ୍କ ' ଜଗୁ ରୈକିଦାର” , ' ଗଦା ଡକାଏତ” ଗଛରେ | 
' ଛୋଟା ରାମଦାସ” , ‘ଚଷା ବୂବି ବଳି ପଡ଼ିଲା” , ‘ବାସି କ୍ଷୀରୀ ପିଠା' ଆଦି ଗଛ 
ଗ୍ରାମ୍ୟ ପରିବେଶରେ ରଚିତ | ଗ୍ରାମର ଶାନ୍ତ, ସରଳ ପରିବେଶରେ କିଶୋର, କିଶୋରୀଙ୍କ 
ଅବାଧ ମିଳାମିଶା ଦୟାନିଧ୍ ମିଶ୍ରଙ୍କ ' ଆକର୍ଷଣ” ଗଛରେ ବର୍ଣ୍ଣିତ । ତାଙ୍କର “ କଳିକାଳ 
ଟୋକାଙ୍କୁ ବଳ ନାହିଁ” ଗଛରେ ଉନବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀର ଶେଷାର୍ବରେ ଅର୍ଥ ଲୋଭରେ ବାଳିକା 
କନ୍ୟା ବୃଦ୍ଧକୁ ବିବାହ କରିବାର ପରମ୍ପରା ଦେଖାଇ ଦିଆଯାଇଛି ! ଗ୍ରାମୀଣ ସମାଜରେ 
ବୃଦ୍ଧ ବିବାହର କରୁଣ ପରିଣତିକୁ ଗାନିକ ଯେପରି ବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ତି ନାରୀକୁ ମଧ୍ଯ ଦେବୀର 
ସ୍ଥାନ ଦେଇଛନ୍ତି ଗାନଳିକଙ୍କ ଭାଷାରେ “ ନାରୀମାନେ ପୁରୁଷର ଦାସୀ ନୁହଁନ୍ତି । ସେମାନେ 
ପୁରୁଷର ସହଧର୍ମିଣୀ ନାରୀମାନଙ୍କ ଉପରେ ଏ ଅତ୍ଯାଗାର କାହିଁକି ୨? ପତି ଯେପରି 
ପତ୍ନୀର ହୃଦୟ ଦେବତା, ପତ୍ନୀ ମଧ୍ଯ ସେହିପରି ହୃଦୟର ଶକ୍ତି ସ୍ଵରୂପିଣୀ ଦେବୀ |” ତେଣୁ 
ନାରୀମାନଙ୍କ ଉପରେ ଅତ୍ୟାଚାର ନ କରିବାକୁ ଗାଳିକ ପରାମର୍ଶ ଦେଇଛନ୍ତି | 

ଦିବ୍ୟସିଂହ ପାଣିଗ୍ରାହୀଙ୍କ  ପିତୃଶିରାଧ” ଗଳରେ ଆର୍ଥକ ଦୁର୍ଗତି, ' ଗୟାଶ୍ରାବଧ? 
ଗଳରେ ଭାଇ ଭାଇ ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରେମ, ନିଶାସେବନ” ଗଛରେ ଭାଇ ଓ ଭଉଣୀର 
ସଂପର୍କ “ ଦିବାବସାନ”? ଗଛରେ ବନ୍ଧୁ ପ୍ରେମ, ସାବିତ୍ରୀ ଉପବାସ” ଗଛରେ ବାସ୍ସଲ୍ୟ 
ପ୍ରେମ, “ ପରିବର୍ଭନ? ଗଛରେ ସାବତ ମାଆର କନ୍ୟା ପ୍ରତି ଅତ୍ୟାଚାର ଗ୍ରାମୀଣ 
ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ପରିକଳ୍ିତ | ଲକ୍ଷ୍ମୀକାନ୍ତ ମହାପାତ୍ରଙ୍କ  ଅଧୁକାର” ଗଛରେ ମହାଜନ ପୁଅର 
ଶୋଷଣ, ମୁଲିଆ ହରିଆର ପତ୍ନୀ ପ୍ରତି ତା'ର କାମାସକ୍ତ ଭାବ ଓ ହରିଆ ଦ୍ଵାରା 
ସେମାନଙ୍କ ମୁଣ୍ଡକାଟ ଗ୍ରାମୀଣ ମଣିଷର ପ୍ରତିକ୍ରିୟାଶୀଳ ଚିନ୍ତାଧାରାକୁ ସୂଚିତ କରୁଛି ! 
ଗାଳିକ ଲକ୍ଷ୍ମୀକାନ୍ତଙ୍କ “ ବୁଢ଼ା ଶଙ୍ଖାରି' , ' ଭଲ ଲୋକ”, ପ୍ରାୟଶ୍ଚିତ? ଆଦି ଗଳ୍ପ ଗ୍ରାମୀଣ 
ପରିବେଶକୁ ନେଇ ରଚିତ | ପଲ୍ଲୀ କବି ନନ୍ଦକିଶୋର ବଳଙ୍କ ' ଲକ୍ଷ୍ମୀ ଗଳ୍ପ, ଚିନ୍ତାମଣି 
ମହାନ୍ତିଙ୍କ ମାଧୁରୀ” , “ସାରିଆ” , ' ବାଦୀପାଲା' ଇତ୍ୟାଦି ଗଳ୍ପ ପଲ୍ଲୀକୈନ୍ଦ୍ରିକ | ଗାଁର 
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ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦଗଳ-ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଟିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ରୟ ୧୩୩ 


ଟାଉଟର, ମହାଜନ, ଜମିଦାର ତଥା ଶୋଷକ ଶ୍ରେଣୀର ଚିତ୍ର ଚିନ୍ତାମଣି ମହାନ୍ତିଙ୍କ 
ଗଛରେ ଚିତ୍ରିତ ହୋଇଛି | 


ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗଳ୍ତର ପ୍ରାଥମିକ ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ଜମିଦାର, ସାହୁକାର, ମହାଜନ, ପୋଲିସ 
ପ୍ରଭୃତି କ୍ଷମତାଧାରୀଙ୍କ ଶୋଷଣ ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ | ପ୍ରେମପ୍ରଣୟ, ଲମ୍ପଟତା, ବିଧବା 
ବିବାହ, କନ୍ୟାସୁନା ପ୍ରଥା ପରି ସେ ସମୟର ଅନେକ ଘଟଣା ଗଳ୍ପରେ ସ୍ଥାନ ପାଉଥଲା। 
ମୋଟଉପରେ କହିବାକୁ ଗଲେ ପଲ୍ଲୀ ଜୀବନର ଅବକ୍ଷୟ ଓ ଶିକ୍ଷିତ ଗୋଷ୍ଠୀଙ୍କ ସହରୀ 
ଜୀବନଶୈଳୀ ହିଁ ଗଛ୍ଧ କଥାବସ୍ତୁ ପାଇଁ ପ୍ରେରଣାର ଉତ୍ସ ଥଲା। ତତ୍କାଳୀନ ଅଧୂକାଂଶ 
ଗନ୍ଧ ପ୍ରାୟ ପଲ୍ଲୀକୈନ୍ଦ଼୍ିକ ଓ ଓଡ଼ିଶା ପରିବେଶ ଆଧାରିତ | ବିଦେଶୀ ଚିତ୍ର, ଚରିତ୍ର ଗଳ୍ପ 
ମଧ୍ଯକୁ ଆସିଥିଲେ ମଧ୍ଯ ତା'ର ପରିମାଣ ବହୁତ ନଗଣ୍ଯ ଥିଲା। ଏ ସଂପର୍କରେ 
ଆଲୋଚକ ନଟବର ସାମନ୍ତରାୟଙ୍କ ମତ ହେଲା “ ବିଷୟବସ୍ତୁ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ବିଗର କଲେ 
ଜଣାଯିବ ଯେ ଏ ଗଳ୍ପସବୂ ଓଡ଼ିଶା ସର୍ବସ୍ଵ । ଓଡ଼ିଆ ପରିବାର, ଓଡ଼ିଶାର ମାଟି, ପାଣି, 
ପବନ, ଓଡ଼ିଆ ଜାତିର ଜୀବନ ପ୍ରବାହ ହିଁ ବିଭିନ୍ନ ପରିବେଶ, ବିଭିନ୍ନ ପରିସ୍ଥିତି ଓ ବିଭିନ୍ନ 
ଆଶା-ଆକାଂକ୍ଷା ଭିତରେ ଏ ଗନ୍ଧମାନଙ୍କରେ ଫୁଟି ଉଠିଛନ୍ତି ମାତ୍ର ବ୍ୟକ୍ତି ତଥା ଜାତିର 
ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ସେ ସମୟରେ ଥୁଲା ସୀମିତ, ଓଡ଼ିଶା ଭିତରେ ଯାହା ଆବଦ୍ଧ ଥଲା; ତେଣୁ 
ଗଳ୍ଧଗୁଡ଼ିକରେ ବିଷୟ ବସ୍ତୁ ଓଡ଼ିଶାର ସୀମା ଡେଇଁ ବାହାରକୁ ଯାଇପାରି ନ ଥୁଲା | ଏହାର 
ବ୍ୟତିକ୍ରମ ଅତି କମ୍‌ ସ୍ଥଳରେ ଦେଖବାକୁ ମିଳେ।” ଗାଳିକମାନେ ଗ୍ରାମ୍ୟ ଜୀବନ ସହ 
ଓତପ୍ରୋତଭାବେ ଜଡ଼ିତ ଥିବାରୁ ସେମାନଙ୍କ ସୃଷ୍ଟିରେ ଗାଁ ହିଁ ମୁଖ୍ୟ ଭୂମିକା ନିର୍ବାହ 
କରିଛି। 

ଉତ୍କଳୀୟ ପଲ୍ଲୀ ଜୀବନକୁ ନାନା କୁସଂସ୍କାର, ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସ ଦୀର୍ଘବର୍ଷ ଧରି ଆଚ୍ଛାଦିତ 
କରି ରଖିଥୁଲା। ଏହି କୁସଂସ୍କାର ମଧ୍ୟରେ ବିଧବାର ଜୀବନ ଧାରଣ ପାଇଁ ସାମାଜିକ 
ରୀତିନୀତି ଥଲା ଅତ୍ୟନ୍ତ କଠୋର ଓ ଅମାନବୀୟ | ଏହି କୁସିତ ରକ୍ଷଣଶୀଳ ପରମ୍ପରା 
ବିରୋଧରେ ଗାଳ୍ିକ ଗୋଦାବରୀଶ ମିଶ୍ରଙ୍କ ଲେଖନୀ ସଚେତନ ହୋଇଛି। “ ବିଧବା 
କନ୍ୟା' ଗଛରେ କନ୍ୟା ଲୀଳା ସ୍ଵାମୀ ଘରକୁ ଯିବାର ପ୍ରଥମ ପାଳିରେ ଶୁଣିଛି ସ୍ଵାମୀ ତା'ର 
କଲିକତାରେ ମୂତ୍ୟୁବରଣ କରିଛି । ସେ ତା ସ୍ବାମୀର ମୁହଁ ଦେଖୁବାର ସୁଯୋଗ ପାଇନି 
ମାତ୍ର ତତକାଳୀନ ସମାଜ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଅନୁଯାୟୀ ଲୀଳା ବିଧବାର ନୀତିନିୟମ ମାନି ଚଳିବା 
କଥା ଭାବି ତା'ର ମାଆ ଦୂର୍ଗା ଦୁଃଖରେ ଭାଟ୍ଗିପଡ଼ିଛି। ଗାଳିକଙ୍କ ଭାଷାରେ “ଦୂର୍ଗାଙ୍କ 
ଦେହ ସହିଲା ନାହିଁ ଯେ ସେ କାଚ ଶଙ୍ଖା ପିଛିବେ, ଆୟ ଅଳଙ୍କାର ଲଗାଇବେ, 
ଏକାଦଶୀରେ ଗ୍ରାମ ମାଗିବେ ଅଥଚ କୋଳର ଝିଅ ଲୀଳା ତୁଛ ହାତ, ତୁଛ ମୁହଁ କାନରେ 
ରହିବ, ନିରାମିଷ ଖାଇବ, ଏକାଦଶୀରେ ନିର୍ଜଳ ଉପବାସ କରିବ, ଶୁଣ୍ଣିଆ ପିନ୍ଧିବ” 
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୧୩୪ ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦଗନ-ସ୍ବଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ର୍ୟ 


ରକ୍ଷଣଶୀଳ ପଲ୍ଲୀ ସମାଜରେ ବିଧବାର ଦୟନୀୟ ଜୀବନ ଯେମିତି ଚିତ୍ରଣ 
କରାଯାଇଛି ନାରୀମାନଙ୍କ ଶିକ୍ଷା ଓ ସ୍ଵାଧୀନ ବିଚରଣକୁ ମଧ୍ଯ ବିରୋଧ କରାଯାଇଛି। 
' ପରଦାସୀନ” ଗଳରେ ସରୋଜିନୀର ଗଲିଚଳଣି ପ୍ରତି ଗ୍ରାମର ପ୍ରୈଢ଼ା ରମଣୀମାନେ 
ଅସହିଷ୍ଣୁ ହୋଇଛନ୍ତି | ବଡ଼ପୁଅ” ଗଛରେ ପୋଷ୍ୟପୁତ୍ରର କରୁଣ ଜୀବନ ଚିତ୍ର, ନାରୀର 
ଗତି” ଓ “ ତୋଳାକନ୍ୟା' ଗଛରେ ବାଲ୍ୟବିବାହର ଦୁଃଖ, ଯାତନା, ' ପୁଆଣି ଘର! 
ଗଳ୍ପରେ ଯୌତୁକ ପ୍ରଥାର ଭୟଙ୍କରତା ଆଦି ମଧ୍ୟରେ ପଲ୍ଲୀ ମଣିଷର ବିବିଧ ରୂପକୁ 
ଗାଳିକ ଚିତ୍ରଣ କରିଛନ୍ତି । 

ସେହିପରି ଭେଣ୍ଡାପୁଅ, ନିଉଛଣା, ସାବିନି, ମିଣିପି, ଇଲାଗେ, ଝୁଅ, ଆଟିକା ଆଦି 
ଗ୍ରାମୀଣ ଶବ୍ଦ ଓ ଗାଁକନିଆ ସିଘ୍ଘାଣିନାକି, ଆପଣା ମହତ ଆପେ ରଖ୍ପ, ଚିଙ୍ଗୁଡ଼ି ଚିପିଲେ 
ମୁଣ୍ଡରେ ବସ ଆଦି ଢଗଢମାଳି, ପ୍ରବଚନ ଗାଳିକ ମିଶ୍ରଙ୍କ ପଲ୍ଲୀ ପ୍ରାଣକୁ ସୂଚିତ କରେ। 

ଗୋଦାବରୀଶ ମହାପାତ୍ରଙ୍କ ମାଗୁଣିର ଶଗଡ଼” ଗଛରେ ପଲ୍ଲୀ ଅର୍ଥନୀତିର ପ୍ରଧାନ 
ଉତ୍ସ କୁଟୀରଶିଳ୍ପ ଯନ୍ତ୍ରଶିଳର ପ୍ରଚଳନରେ ବିପର୍ଯ୍ୟସ୍ତ ହୋଇଛି ଓ ଏହା ଉପରେ ନିର୍ଭର 
କରୁଥିବା ଗ୍ରାମୀଣ ଜନତାର ହତାଶଭାବକୂ ଦେଖାଇ ଦିଆଯାଇଛି । ସିଂହଘର ବସ୍‌ 
ରାଲିବା ପରେ ମାଗୁଣିର ଉପାର୍ଜନ ବାଧାପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଛି । କୋଦାଳା ସଭାରେ ଶୁଣିଥିବା 
କଥାକୁ ସେ ମନେପକାଇଛି। “କିଏ କହୁଥିଲେ କଳ ଜିନିଷଠୁଁ ହାତ ଜିନିଷ ଭଲ । 
ତାହା ହେଲେ ମୋଟର କଳଠୁ କ'ଣ ମୋ ଶଗଡ଼ ଭଲ ନୁହେଁ ? ଏତେ ଲୋକ ତ 
ସଭାରେ ବସି ଶୁଣୁଥିଲେ, ସେମାନେ କ”ଣ ମୋ ଦୁଃଖ ବୁଝିବେ ନାହିଁ। କର୍ମୀ ନ 
ବୁଝିଲେ ଯିବି ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ପାଖକୁ । ଦରିଦ୍ରର ସାଥୀ ସେ, ଗରିବଙ୍କ ବନ୍ଧୁ ସେ, କ'ଣ 
କହିବେ ମାଗୁଣି ମରିଯାଉ, ଏ ସିଂହେ ବଞ୍ଚନୁ ! ” ମାଗୁଣିର ଶଗଡ଼ରେ ଲୋକେ ଯିବା 
ବନ୍ଦ କରିଦେଇଛନ୍ତି | ଯନ୍ତ୍ରଶିନ୍ଧ ଯୋଗୁଁ ମାଗୁଣି ପରି ପଲ୍ଲୀ ଜନତାଙ୍କ ଆର୍ଥକ ମେରୁଦଣ୍ଡ 
ଭାଙ୍ଗିଯାଇଛି | ତାଙ୍କର ଆଉ ଏକ ଲୋକପ୍ରିୟ ଗଳ୍ପ ' ନୀନମାଷ୍ଟାଣୀ”ରେ ବାଲ୍ୟବିବାହ 
ଓ ଜାତିଭେଦ ପ୍ରଥା ଅବଲମ୍ବନରେ ପଲ୍ଲୀ ସମାଜର ବିକଳତା ପ୍ରଦର୍ଶିତ । ବାଲ୍ୟବିଧବା 
ନୀଳ ବ୍ରାହ୍ମଣ ଘର ଝିଅ | ଭଲପାଇ ଧୋବା ଘରେ ବିବାହ କରିଛି । ଅଜାତିରେ ବିଭା 
ହୋଇ ସେ ତା” ପରିବାରଠାରୁ ବାସନ୍ଦ ହୋଇଛି । ନିଜ ଭାଇର ବାହାଘରରେ 
ଯୋଗଦେଇ ନ ପାରି ମନସ୍ତାପ କରିଛି। ଭାଇର ବଉଳପାଟକୁ ପଡ଼ିଶା ଘରୁ ନୀଳ 
ନେଇ ଆସିଛି। ଭାଇ ନ ଆସିଲେ ସେ ତାକୁ ଫେରାଇବ ନାହିଁ ବୋଲି ଜିଦ୍‌ ଧରିଛି। 
ଭାଇ ରାତିରେ ଲୁଚି ଭଉଣୀ ପାଖକୁ ଆସିଛି। ଭାଇକୁ ସ୍ଟେହରେ ଜାକିଧରି ନୀଳ 
ମନଦୁଃଖରେ କହିଛି “ ମୁଁ ଗାଲିଆସିଲି ବୋଲି ତୁ ଚାଲିଆସିଲୁ ? ଲୋକେ ବୋଲିବେ 
କ”ଣ ? ତୁ ମଧ୍ଯ କୁଳରେ କଳଙ୍କ ଲଗାଇବୁ ? ଫେରିଯାଆ, ଫେରିଯାଆ|” 
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ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦଗନ-ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବୈ ଚିତ୍ୟ ୧୩୫ 


‘ସଇତାନର ଭୋଟ” ଗଳ୍ଧରେ ଗ୍ରାମ୍ୟ ଜୀବନର ଅବକ୍ଷୟ, “ଦୁଇଟି ଟଙ୍କା” 
ଗଳ୍ପରେ ମୂଲିଆ ବନାର ଦାରିଦ୍ର୍ୟତା, ‘ପତିତାର ପୁଅ” ଗଳ୍ପରେ ଅସହାୟା ନାରୀ 
ଚମ୍ପାର ନାରୀତୃ, ଏବେ ମଧ୍ଯ ବଞ୍ଚଛି ' ଗଳରେ ଦୂର୍ଭିକ୍ଷ ପୀଡ଼ିତ ବେଣୁଧରର ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ବ, 
“ବିଖ୍ୟାତ କଟକରୁ ଅଖ୍ୟାତ ପଲ୍ଲୀ” ଗଳରେ ବନ୍ୟା ପ୍ରପୀଡ଼ିତ ପଲ୍ଲୀ ଅଞ୍ଚଳର ଦୁଃଖଦୁର୍ଦଶା 
ପରି ଗ୍ରାମକୈନ୍ଦିକ ଘଟଣାକୁ ଗାଳିକ ମହାପାତ୍ର ତାଙ୍କ ସୃଷ୍ଟିରେ ଉପସ୍ଥାପନ କରିଛନ୍ତି। 
ଆଲୋଚକ ବୈଷ୍ଣବଚରଣ ସାମଲ ଗାଳିକ ମହାପାତ୍ରଙ୍କ ସଂପର୍କରେ କହନ୍ତି “ ସେ 
ଯେଉଁ ପଲ୍ଲୀ ସମାଜର ରୂପ ଆଙ୍କିଛନ୍ତି ତାହା ଧନଧାନ୍ୟରେ ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ନୁହେଁ, ପ୍ରକୃତିର 
ଲାସ୍ୟରେ କମନୀୟ ନୂରହେଁ; ତାହା ଶୋଷିତର ବୁକୁଫଟା ବିଳାପରେ ପ୍ରତିଧ୍ବନିତ, 
ଆସାମ-କାଳିମାଟି-ରେଙ୍ଗୁନ୍‌ ଫେରନ୍ତା ଶ୍ରମିକର ବୁକୁବେଦନାରେ ଅନୁରଣିତ, ବନ୍ୟା 
ଓ ଦୁର୍ଭିକ୍ଷର କରାଳ ଗ୍ରାସରେ ବିପର୍ଯ୍ୟସ୍ତ ଦରିଦ୍ର ନରନାରୀଙ୍କର ନୟନ ଲୁହରେ 
ସଜଳ | ସେଠି ପଲ୍ଲୀର କୃଷକ ଓ ଶ୍ରମିକ କଙ୍କାଳସାର; ମହାଜନ, ସାହୁକାର, ଜମିଦାର 
ଓ ଟାଉଟରଙ୍କ ପୈଶାଚିକ ଉଲ୍ଲାସ | ଦୁଃଖ, ଦୈନ୍ଯ ଓ ଶୋଷଣର ଅଶ୍ରଳ ରୂପଚିତ୍ର ମଧ୍ଧ 
ଦେଇ ସେ ରହିଛନ୍ତି ଏକ ନୂତନ ଶୋଷଣ ମୁକ୍ତ ସମାଜ | ସାମନ୍ତବାଦର ବ୍ୟୁହ ମଧ୍ଯରୁ 
ମାନବର ମୁକ୍ତି ପାଇଁ ତାଙ୍କର ଲେଖନୀ ତେଣୁ ଥଲା ଚିର ଅବିଚଳ | ଏହି କାରଣରୁ 
ତାଙ୍କର କଥା-ସାହିତ୍ୟ ସ୍ଵାଧୀନତା ପୂର୍ବ ଓ ପରର ସାମାଜିକ ଜୀବନର ମର୍ମଲିପି, 
ମାନବିକ ସମ୍ଭେଦନାର ବେଦଗାନ।” 


ଗୋଦାବରୀଶ ମହାପାତ୍ରଙ୍କ ପରି ଦରିଦ୍ର ଅସହାୟ ଗ୍ରାମୀଣ ମଣିଷର କଥା 
କହିବାରେ ଆଗଭର ହୋଇଛନ୍ତି ଗାଳିକ କାଳିନ୍ଦୀ ଚରଣ ପାଣିଗ୍ରାହୀ | ଗାଁରେ ତାଙ୍କର 
ବାଲ୍ୟଜୀବନ ଅତିବାହିତ ହୋଇଥବାରୁ ସେଠାରେ ସେ ଦେଖୂଛନ୍ତି ଗରିବ ମଣିଷଙ୍କ 
ଉପରେ ସାହୁକାର, ଜମିଦାରଙ୍କ ଅତ୍ୟାଗର । ସାମନ୍ତ ଟାଉଟର ଭଳି ଉପଭୋଗୀ 
ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ମଜୁରିଆ, ମୂଲିଆ ଉପରେ ନିର୍ମମ ଅତ୍ୟାଗାରକୁ ଦେଖୁ ସେ ତାଙ୍କ 
ଆମତ୍ମଜୀବନୀରେ କହିଛ ନ୍ତି “ ମୁଲିଆମାନଙ୍କ ଉପରେ ମାଲିକଙ୍କର ଅତ୍ୟାଗାର ଅନ୍ୟାୟ 
ଦେଖୁ ମୁଁ ଜର୍ଜରିତ ହୋଇପଡ଼େ | ଅଥଚ ଆମେ ମଧ୍ଯ ସେଇ ମାଲିକଶ୍ରେଣୀ ଅନ୍ତର୍ଭୁକ୍ତ |” 
ଆର୍ଥକ ଅନଟନ ଯୋଗୁଁ ସେ ସମୟରେ ଅନେକ କୃଷକ, ଶ୍ରମିକ ଗାଁ ଛାଡ଼ି ରେଙ୍ଗୁନ୍‌, 
ଆସାମ, କଲିକତା ପ୍ରଭୁତି ଦୂର ସ୍ଥାନକୁ ରୋଜଗାର ଆଶାରେ ଚାଲିଯାଉଥୁଲେ । 
କୁଲି ସର୍ଦାର ଆଗତୁରା କିଛି ଅର୍ଥ ଦେଇ ଗ୍ରାମଗୁଡ଼ିକରୁ ଦରିଦ୍ର ଲୋକଙ୍କୁ ରେଙ୍ଗୁନ୍‌ 
ନେଇ ଯାଉଥିଲେ | ନିରକ୍ଷର ଗରିବ ଲୋକଙ୍କଠାରୁ ସେଠାରେ ହାଣ୍ଡନୋଟ୍‌ରେ ଅଧ୍ବକା 
ଟଙ୍କା ଲେଖାଇ ନେଉଥଲେ | ହାଣ୍ଡନୋଟରେ ଲିଖୁତ ଟଙ୍କା ଶୁଝିବାରେ ଦରିଦ୍ର ମଣିଷଙ୍କ 
ସାରାଜୀବନର ଉପାର୍ଜନ ଶେଷ ହେଇଯାଉଥଲା। ସେମାନେ ଘରକୁ ଟଙ୍କାଟିଏ ବି 


Digitized by PPRACHIN, SOA 
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ପଠାଇ ପାରୁ ନଥିଲେ କି ସେଠାରୁ ମୁକୁଳି ଆସିପାରୁ ନ ଥଲେ। ୟାଡ଼େ ଗାଁରେ 
ଜମିଦାର ସେମାନଙ୍କ ଘରବାଡ଼ି ନିଲାମ କରିନିଏ | ସ୍ତୀ ବି ଅନ୍ୟ କାହାସହ ଘରସଂସାର 
କରିବାକୁ ପଳାଏ। କାଳିନ୍ଦୀ ଚରଣଙ୍କ “ରେଙ୍ଗୁନ ଯାତ୍ରୀ? ଗଳ୍ପ ଚରିତ୍ର ଶ୍ରମିକ ସୁଜନ 
ଦାସ ଏହିପରି ଅବସ୍ଥାରେ ପଡ଼ି ସର୍ବହରା ହୋଇଛି । 


ଗୋଦାବରୀଶ ମହାପାତ୍ରଙ୍କ ' ମାଗୁଣିର ଶଗଡ଼? ଗଛରେ କୂଟୀର ଶିଳ୍ପର ଯେଉଁ 
ବିପର୍ଯ୍ୟୟକୁ ଦେଖାଇ ଦିଆଯାଇଛି ଗାଳିକ ଅନନ୍ତ ପ୍ରସାଦ ପଣ୍ଡାଙ୍କ ସୃଷ୍ଟିରେ ତାହା 
ଆହୁରି ବଳିଷ୍ଠ ଓ କରୁଣ ରୂପ ନେଇଛି | ‘ ଗୋପୀସାହୁର ଦୋକାନ” ଗଳ୍ନରେ ଗୋପୀ 
ସାହୁ ମୁଖ୍ୟ ରାସ୍ତାପାର୍ଶ୍ଣ ଏକ ଗାଁର କ୍ଷୁଦ୍ର ଦୋକାନୀ| ଶଗଡ଼ରେ ଯାତ୍ରୀମାନେ ଯିବାଆସିବା 
କରୁଥିବା ସମୟରେ ତା” ଦୋକାନ ପାଖରେ ଅଟକି ଅତ୍ୟାବଶ୍ୟକ ସାମଗ୍ରୀ କିଣନ୍ତି, 
ଯେଉଁଥିରେ ସେ ପରିବାର ଚଳାଉଥିଲା| ବସ୍‌ ରଲିବା ପରେ ଶଗଡ଼ ବନ୍ଦ ହୋଇଯାଇଛି । 
ଗୋପୀସାହୁ ଦୋକାନ ପାଖରେ ବସ୍‌ କେବେ ଅଟକେ ନାହିଁ। ତା'ର ବ୍ୟବସାୟ 
ଏକବାର ବନ୍ଦ ହୋଇଯାଇଛି ଏବଂ ସେ ଭିକ୍ଷାବୃତ୍ତିକୁ ଆପଣେଇ ନେଇଛି। ସେହିପରି 
ଶଗଡ଼? ଗଛରେ ଟ୍ରକ୍‌ ଚାଲିବା ଦ୍ଵାରା ଶଗଡ଼ିଆମାନଙ୍କ ବେପାର ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ବନ୍ଦ 
ହୋଇଯାଇଛି। ଶଗଡ଼ିଆ ସଂକୀର୍ଉଭନ ଏଥୁପାଇଁ ଜନୈକ ଟ୍ରକ୍‌ ଡ୍ରାଇଭରକୁ ହତ୍ଯା 
କରିଛି। ବିଗଵରାଳୟରେ ତା'ର ବିଚାର ରାଲିଥ୍ବାବେଳେ ସଂକୀର୍ଭନ କହିଛି “ ସେ 
ମୋର ବଂଶକୁ ମାରିଛି, ନା, ନା ହଜୁର୍‌, ଖାଲି ମୋର ବଂଶ ନୁହେଁ, ମୋରି ପରି ଲକ୍ଷ 
ଲକ୍ଷ ଶଗଡ଼ିଆର ବଂଶକୁ ତିଳ ତିଳ କରି ସେ ମାରିଛି। ଖାଇବାକୁ ନ ଦେଇ ମାରିଛି। 
ଏତେଗୁଡ଼ାଏ ଲୋକର ଅକାଳ ମୃତ୍ୟୁ ପାଇଁ ଯେ ଦାୟୀ, ତାକୁ ମୁଁ ମାଇଲି ତ ହେଲା 
କ'ଣ ?” ସଂକୀର୍ରନକୁ ସାତବର୍ଷ କାରାଦଣ୍ଡ ହୋଇଛି; ହେଲେ ସେ କାଠଗଡ଼ାରେ 
ମୂତ୍ୟୁବରଣ କରିଛି | ଗ୍ରାମୀଣ ମଣିଷର ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ଓ ତା'ର ସରଳତା ଯୋଗୁଁ ଆଇନ 
ଜାଲରେ ଛନ୍ଦି ହେବା ଘଟଣାକୁ ଗାଳିକ ଏଠାରେ ଦର୍ଶୀଇଛନ୍ତି। 

'ରଙ୍ଗୁଣୀର ସଂସାର ” ଗଛରେ ହସ୍ତତନ୍ତ, ' ଧାନକୁଟୁଣୀ” ଗଛରେ ଢିଙ୍କି,  ଦୂନିଆ 
ବିଗାର” ଗଛରେ ତେଲଘଣାର ବିପର୍ଯ୍ୟୟ ଘଟି ଗ୍ରାମୀଣ ଅର୍ଥନୀତିକୁ ଦେବାଳିଆ 
କରିଦେଇଛି | ‘ ପହିଲି ଭୋଗ” ଗଳ୍ପରେ ସାହୁକାରର ଶୋଷଣରେ ଗ୍ରାମବାସୀଙ୍କ 
ଶୋଚନୀୟ ଅବସ୍ଥା, ଅର୍ଥର ମୋହ”, “ଅତୃପ୍ତ ବାସନା' ଗଛରେ କନ୍ୟାସୁନାର 
କରୁଣ ପରିଣତି ଭଳି ତାଙ୍କ ଅନ୍ୟ ଗଳଗୁଡ଼ିକରେ ଗ୍ରାମୀଣ ଜୀବନର ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ଓ କଳଙ୍କିତ 
ପ୍ରଥାକୁ ସେ ପ୍ରକାଶ କରିଛନ୍ତି। 
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ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗନ-ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ର୍ୟ ୧୩୭ 


ଭଗବତୀ ପାଣିଗ୍ରାହୀଙ୍କ ' ଶିକାର? ଗଛରେ ଆଦିବାସୀ ସମାଜର ସରଳତା ଓ 
ସାହୁକାର, ମହାଜନଙ୍କ ଶୋଷଣର ଚିତ୍ର ପ୍ରତିଫଳିତ ହୋଇଛି| ହାତୁଡ଼ି ଓ ଦା 
ଗଳ୍ନରେ ଜମିଦାରଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଅତ୍ୟାଗ୍ାରିତ ହୋଇ ଗଳ୍ପ ଚରିତ୍ର ସୁଦାମ କଲିକତା ଯାଇଛି | 
ସେଠି ମଧ୍ଯ ସେ ମାଲିକ ଦ୍ଵାରା ଶୋଷିତ ହୋଇଛି। ଏଣେ ତା” ସ୍ତ୍ରୀ କେଉଁଆଡ଼େ 
ଗଲିଯାଇଛି। ସ୍ତ୍ରୀ, ପିଲା, ଘରବାଡ଼ି ନେଇ ତା' ମନରେ ଉଦାସୀନତା ଦେଖାଦେଇଛି ! 
ହତାଶବୋଧକୁ ନେଇ ସେ ପ୍ରଶ୍ନ କରିଛି “ ମୂଲିଆ ମଣିଷର ପୁଣି ଘରଦ୍ବାର 
ପିଲାମାଇପ ! ଥୁଲାବାଲାଙ୍କର ସିନା ସବୁ ସଉକ | ମୁଲିଆ ମଜୁରିଆର ଯେ ଖାଲି 
ପେଟ ଚିନ୍ତା | ତା'ର ପୁଣି ଗୋଟାଏ ସଉକ କ'ଣ, ପ୍ରିୟା ପ୍ରୀତି କ'ଣ ? ଜମିଦାର 
ଖଜଣା ଆଦାୟ କରେ, ତାଂ ସଉକ ରଖୁବା ପାଇଁ, ମହାଜନ ସୁଧ ନିଏ, ବ୍ୟବସାୟୀ 
ଲାଭପାଏ ସେଇଥ୍‌ଲାଗି। ଖାଲି ଖଟି ଖଟି ଉଚ୍ଛନ୍ନ ହୁଏ ଚଷା ଆଉ ମଜୁରିଆ ତାକୁ 
ସବୁ ତ୍ୟକ୍ତ କରିଦେବାକୁ ହୁଏ, ଏହିମାନଙ୍କ ସୁଖ ସଉକ ଲାଗି। ମୂଲିଆ ମଜୁରିଆର 
କଅଣ ତେବେ ପ୍ରେମ ସୁଆଗ କିଛି ନାହିଁ ୨” ସମାଜବାଦୀ ବାସ୍ତବତା ଆଧାରରେ 
ଭଗବତୀ ଧନୀ ଦରିଦ୍ର ମଧ୍ଯରେ ବିଭେଦକୁ ହ୍ରାସ କରିବାକୁ ପ୍ରୟାସ କରିଛନ୍ତି। 

ଗାଳିକ ନିତ୍ୟାନନ୍ଦ ମହାପାତ୍ରଙ୍କ ‘ଗରିବର ଦେବତା” ଗଛରେ ଗ୍ରାମୀଣ ସଂସ୍କୃତି 
ଓ ଦାରିଦ୍ର୍ୟକୁ ରୂପାୟିତ କରାଯାଇଛି ଗାଁରେ ଅଗ୍ନି ଉତ୍ସବ ପୂର୍ଣ୍ଣିମା ପାଳନ କରାଯାଉଥିବା 
ବେଳେ ମୂଲିଆ ଶୁକୁରା ଅଘି ଜଳିବା ପାଇଁ ବିଡ଼ାଏ ଛଣ ଦେଇ ନ ପାରି ମନଦୁଃଖ 
କରିଛି | ସେହିଦିନ ରାତିରେ ତା' ରାଳ ଉପରେ ନିରଆଁପଡ଼ି କୁଡ଼ିଆ ଘରଟି ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ 
ପୋଡ଼ିଯାଇଛି | ପରଦିନ ଗାଁ ଅଘି ଶୀତଳ ହୋଇଛି, ହେଲେ ଶୁକୁରାର ଅଘି ସେମିତି 
ଜଳିଛି। ଗନ ଭାଷାରେ “ ସେ ନିଆଁ ଆଜି ବି ଜଳୁଛି, ଲକ୍ଷ ଲକ୍ଷ ବୂୃଭୁକ୍ଷୁ ଜନତାଙ୍କ 
ହୃଦୟରେ | ସେ ଅଘି କ'ଣ ସହଜରେ ଲିଭିବ ? ସେଠି ଯେ ଗରିବର ଦେବତା 
ପୂଜା ପାଉଛି ଅହୋରାତ୍ର।” ଆର୍ଥକ ଅନଟନ ସଙ୍ଗେ ପ୍ରାକୃତିକ ବିପର୍ଯ୍ୟୟ ଗ୍ରାମୀଣ 
ଜନତାଙ୍କ ଦୁର୍ଦଶାକୁ ବହୁଗୁଣିତ କରିଦିଏ “ଅନ୍ଧର ଅହମିକା' ଗଳ୍ରେ। ନଦୀବନ୍ଯା 
ଗ୍ରାମ୍ୟ ଜୀବନକୁ ବିପର୍ଯ୍ୟସ୍ତ କରିବାର କଥା ଏଥରେ କୁହାଯାଇଛି | 

ପଲ୍ଲୀ ମଣିଷର ବ୍ୟଥା ବେଦନାକୁ ରୂପ ଦେବାରେ ଜଣେ ଯଥାର୍ଥ କଥାଶିଛୀ 
ହେଉଛନ୍ତି ସଚ୍ଚିଦାନନ୍ଦ ରାଉତରାୟ ! ଗ୍ରାମୀଣ ସମାଜର ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସ, ଧର୍ମବିଶ୍ବାସ, 
ଜାତିଭାଇ ପ୍ରଥାକୁ ନେଇ ତାଙ୍କର “ଅନ୍ଧାରୁଆ” ଗଛ ପରିକଳିତ।| ଗରିବ ଚାଷୀ ପହଲି 
ପଧାନ ରାତିରେ ତା”'ଧାନ ବିଲକୂ ଜଗିଥବା ବେଳେ ଗୋରୁଟିକୁ ହୁରୁଡ଼େଇବାକୁ 
ଯାଇ ତାକୁ ଶକ୍ତ ଆଘାତ ଦେଇଛି | ଗୋରୁଟି ମରିଯିବାରୁ ତାକୁ ପ୍ରାୟଶ୍ଚିତ ହେବାକୁ 
ପଡ଼ିଛି । ଗଛ ଭାଷାରେ “ ପୁରୋହିତ ପୋଥ୍‌ ଦେଖୁକରି କହିଲେ, ତିନିପାଦ ଦୋଷ 
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ନାଗିଚି। ପୁରସ୍ତମ ଯାଇ ମୁକ୍ରିମଣ୍ଡପରେ ପ୍ରାୟଶ୍ଚିତ ନ କଲେ ଏ ପାତକ ଛାଡ଼ିବ ନାହିଁ। 
ପ୍ରାୟଶ୍ଚିତ ନ ହେବାଯାଏ ଦାନ୍ତରେ ତିରଣ ଦେବ, କଥା କହିବନାହିଁ।” ପହଲି ପୁରୀ 
ମୁଲ୍ତି ମଣ୍ଡପକୁ ଯାଇ ପ୍ରାୟଶ୍ଚିତ କରିଛି, ବ୍ରାହ୍ମଣ ଭୋଜନ ଦେଇ ସର୍ବସ୍ବାନ୍ତ ହୋଇଛି | 
ଘରକୁ ଫେରି ଦେଖୁଛି ଜମିଦାର ଖଜଣା ବାବଦ ତା” ଧାନକୁ ନେଇଯାଇଛି | ଘରେ 
ଖାଇବାକୁ କିଛି ବି ନାହିଁ। ଗାଁରେ ପହଞ୍ଚଲା ପରେ ଜାତିଭାଇ ସେମାନଙ୍କ ଜାତିଆଣ 
ଭାତ, ବ୍ରାହ୍ମଣମାନେ ଭୋଜନି ମାଗିଛନ୍ତି | ପୁରସ୍ତମରେ ପ୍ରାୟଶ୍ଚିତ କରି ଆସିଥିଲେ ବି 
ଗାଁରେ ସେ ଅଜାତିଆ ଭାବେ ଏକଘରକିଆ ହୋଇଛି । କେଉଁଠି ମୂଲ ବି ଲାଗିପାରିନାହିଁ। 
ଅଭାବ ଅନଟନ ମଧ୍ଯରେ ସେ ପାଗଳ ହୋଇ ମୂତ୍ୟୁବରଣ କରିଛି । 

ପହଲି ପରି ଗାଁର ସାଧାରଣ ଜନତାଙ୍କ ଦୁଃଖର କାରଣ ଜମିଦାର, ସାହୂକାରଙ୍କ 
ଶୋଷଣର ଦୃଶ୍ୟ ପରିଦୃଷ୍ଟ ହୁଏ ' ରଜାପୁଅ” ଗଛରେ | ସାହୁକାର ଘରର ଚାକର ନକୁଳା 
ବାଉରି ଦିନରେ କ୍ଷେତରେ କାମ କରେ ଓ ରାତିରେ ଯାତ୍ରାମଞ୍ଚରେ ରାଜକୁମାର 
ଚରିତ୍ରରେ ଅଭିନୟ କରେ | ସାହୁକାର ଘରେ ତା'ର ଦୟନୀୟ ଅବସ୍ଥା ସଂପର୍କରେ 
ଗାଳ୍ିକ କହିଛନ୍ତି “ ସକାଳୁ ତୋରାଣି କଂସାଏ ଲୁଣ ଟିକିଏ ଦେଇ ଠେସିଦେଇ ସେ 
ପାଞ୍ଚଣ ଖଣ୍ଡେ ଧରି ବାହାରେ ବିଲକୁ | ଦିନସାରା ବିଲମାଟିରେ ଦିହ ମିଶାଇ ସେ କାମ 
କରେ କଙ୍କାଳ ତଳୁ ପିଳେହି ମାରିଲେ କିମ୍ଭା ଭୋକରେ ଆଲିଜା ହୋଇଗଲେ ସେ 
ହୁଡ଼ା ଉପରେ କେତେବେଳେ କେମିତି ଟିକିଏ ବସିପଡ଼େ; କିନୁ ଖାଉନ୍ଦ ତା'ର ଛତା 
ଖଣ୍ଡେ ଧରି ବିଲ ପାଖ ଆତ୍ବଗଛ ମୂଳେ ପହରା ଦେଉଥାନ୍ତି। ଡାକରା ଆସେ, କିରେ 
ବସିଗଲୁ କି ? ଖାଇଲୁ, କଂସାଏ ଲେଖା ତ - ଭାତ ଠୂଙ୍କିବୃ କାମ କରିବୁ କେମିତି ? 
ବିଲରୁ ଲେଉଟି ନୂଖୁରା ଦେହରେ ପାଣି ମନ୍ଦାଏ ଢାଳି ନାକରେ କାନରେ ଅଇଁଠା 
ଭାତ ଗଣ୍ଡାଏ ଚୁଣ୍ିଦେଇ ରାଜପୁତ୍ର ମାଇପି ମହଲରେ ବୋଲହାକ କରେ।” ବସନ୍ତ 
ରୋଗରେ ପୀଡ଼ିତ ନକୂଳ ସାହୁକାରର ଗୁହାଳ ଘରେ ଆଶ୍ରୟ ନେଇଥୁବାବେଳେ ସେ 
ତାକୁ ତଡ଼ି ବାହାର କରିଦେବା ଅମାନବିକତାର ଚରମ ସୀମା ସ୍ଥର୍ଶ କରିଛି 

ଜମିଦାର ଅତ୍ୟାଗ୍ରର ଆଉ ଏକ ଚିତ୍ର ଦେଖବାକୁ ମିଳେ ଆଙ୍ଗୁଠି ଗଳରେ | 
ଶ୍ରମିକ ଓ କୃଷକ ସଂଗଠିତ ହୋଇ ଜମିଦାରଙ୍କ ନିର୍ଯାତନା ବିରୋଧରେ ସଂଗ୍ରାମ ଜାରି 
ରଖ୍ମବାରେ ବିଫଳ ହୋଇଛନ୍ତି । କାରଣ ଜମିଦାର କେତେକ କୃଷକଙ୍କୁ ଟଙ୍କା ବଳରେ 
ହାତ କରିନେଇ ସେମାନଙ୍କ ସଂଗଠନକୁ ଦୁର୍ବଳ କରିଦେଇଛନ୍ତି। ସରଳ ବିଶ୍ଵାସୀ 
କୃଷକମାନେ ଯେମିତି ବାରମ୍ବାର ଧନିକ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ଅତ୍ୟାଗ୍୍‌ରର ଶିକାର ହୋଇଛନ୍ତି 
ଗ୍ରାମର ନିରୀହ ଝିଅ, ବୋହୂମାନେ ସେମିତି କାମୁକ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ନିଜର ସତୀତ୍୍‌କୁ 
ନଷ୍ଟ କରିଛନ୍ତି। ‘ ମଶାଣିର ଫୁଲ” ଗଳରେ ନଟିଆ ମାଆ ବୋହୂ ପାପଗର୍ଭ ନଷ୍ଟ 
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କରିବାକୁ ଯାଇ ମୃତ୍ୟୁବରଣ କରିଛି ଗ୍ରାମବାସୀଙ୍କ ଅନୁରୋଧରେ ମଡ଼ା ଚଣ୍ଡିଆ ଜଗୁ 
ତିଆଡ଼ି ମାଲଭାଇଙ୍କ ସଙ୍ଗେ ମିଶି ବୋହୂର ଶବସଂସ୍କାର କରିଛି। ବୋହୂ ନାକରେ 
ପିବିଥବା ସୁନାଗୁଣାକୁ ସେ ତା” ପାରିଶ୍ରମିକ ବାବଦ ନେବାପାଇଁ ସ୍ଥିର ହୋଇଛି। 
ହେଲେ ବୋହୂର ଝାଉଁଳା ମୁହଁକୁ ଦେଖ ସେ ତା' ନାକରୁ ଗୁଣା ଖୋଲିବାକୁ 
ଜୁଣ୍ଡାବୋଧ କରିଛି। “ ବୋହୂଟିର ପାଉଁଶିଆ ମୁହଁ ଭିତରେ ସେ ଦେଖୁପାରିଲା 
ଅନେକଦିନର ବଞ୍ଚବାର କ୍ଷୁଧା।” ବିବାହ ପରେ ବୋହୂର ସ୍ବାମୀ ବିଦେଶ ଯାଇ ଆଉ 
ଫେରିନାହିଁ। ତା' ଯୌନ କ୍ଷୁଧାର ସୁଯୋଗ ନେଇ କାମୁକ ବ୍ୟକ୍ତି ତାକୁ ମୃତ୍ୟୁମୁଖକୁ 
ଠେଲିଦେଇଛି | ସେହିପରି ଗ୍ରାମର ତରୁଣ ତରୁଣୀଙ୍କ ପ୍ରେମର କଥା କହେ “ମଲାକଇଁ” 
ଗଛ | ଗାଁ ପୋଖରୀ, ନାଲିକଇଁ, ଖୁଦୁରୁକୁଣୀ ଓଷାର ଚିତ୍ର ଏହି ଗଳ୍ନରେ ଚିତ୍ରିତ | 
ଗ୍ରାମୀଣ ହିନ୍ଦୁ ଯୁବକ ଓ ମୁସଲିମ୍‌ ଯୁବତୀଙ୍କ ପ୍ରେମ “ମାଟିର ତାଜ” ଗଛରେ ବର୍ଣ୍ଣିତ 
ହୋଇଥିବାବେଳେ ଏଥିରେ କୌଣସି ଧାର୍ମିକ ସାଂପ୍ରଦାୟିକତା ପ୍ରକାଶ ପାଇନାହିଁ । 


ସାମନ୍ତବାଦୀ ସମାଜର ଶୋଷଣ ମନୋଭାବ, ବନ୍ଯା, ବାତ୍ୟା ପରି ପ୍ରାକୃତିକ 
ବିପର୍ଯ୍ୟୟ, ଦୁର୍ଭିକ୍ଷ ଓ ମହାମାରୀର ପ୍ରାଦୁର୍ଭାବ ସେସମୟର ଗ୍ରାମୀଣ ଜନତାଙ୍କ ଦୁଃଖ 
ଯାତନାର ମୁଖ୍ୟ କାରଣ ଥଲା ଏସବୂ ଗୋପୀନାଥ ମହାନ୍ତିଙ୍କ ଲେଖନୀରେ ପରିସ୍ତୁଟ 
ହୋଇଛି। ଗାଳିକ ପାହାଡ଼ ପର୍ବତ, ବଣଜଙ୍ଗଲ ଘେରା ଆଦିବାସୀ ଗାଁର ମଣିଷଙ୍କ 
ସରଳତା, ପ୍ରକୃତିପ୍ରୀତି, ଧର୍ମବିଶ୍ଵାସ, ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସ ଓ ସେମାନଙ୍କ ସାମାଜିକ ଚଳଣିର 
ବାସ୍ତବ ଚିତ୍ର ପ୍ରଦାନ କରିବାରେ ଜଣେ ନିପୁଣ କଥାଶିଛୀ | ' ପାଳଭୂତ! , ' ପିୁଡ଼ି , 
'ବିସୃତି' , ଯଜ୍ଞ ଆହୁତି ପ୍ରଭୃତି ଗଛରେ ଗୋପୀନାଥ ଆଦିବାସୀଙ୍କ ସରଳ ସ୍ଵଭାବ, 
ପ୍ରକୃତି ପ୍ରୀତି, ଧାର୍ମିକ ବିଶ୍ଵାସ, ସାହୁକାର ଓ ମହାଜନଙ୍କର ସେମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଶୋଷଣ 
ମନୋଭାବକୁ ରୂପାୟଣ କରିଛନ୍ତି । ‘ ପାଟପାଣି' ଗଛରେ ବଢ଼ି, ବାଡ଼ିକ୍ଲିଷ୍ଟ କୃଷକର 
ଦୟନୀୟ ଜୀବନ ଓ ଗ୍ରାମୀଣ ସମାଜର ବିଶ୍ବାସ, ଅନ୍ଧବିଶ୍ବାସକୁ ପ୍ରତିଫଳିତ କରାଯାଇଛି | 
ବନ୍ୟା, ବାତ୍ୟା, ଦୁର୍ଭିକ୍ଷ ପୀଡ଼ିତ ଗ୍ରାମବାସୀଙ୍କ ଦୁଃଖଦୁର୍ଦଶା, ଆର୍ଥକ ଦୂରବସ୍ଥାର କଥାକୁ 
ସେ ମର୍ମସ୍ପଶୀ ସ୍ଵରରେ ଶୁଣାଇଛନ୍ତି । ବିଶେଷକରି ସମାଜର ନିମ୍ନବର୍ଗର ମଣିଷଙ୍କ 
ଦୁଃଖଯନ୍ତ୍ରଣୀ ହେଉଛି ତାଙ୍କ ଗଛର ମୁଖ୍ୟ ସ୍ଵର । ଗଳ୍ପରେ ଗ୍ରାମୀଣ ଶବ୍ଦ ସଂଯୋଜନା 
ତାଙ୍କର ଗ୍ରାମ୍ୟଜୀବନ ସହ ନିବିଡ଼ ସଂପର୍କକୁ ଦର୍ଶାଇ ଦିଏ। 

ରାଜକିଶୋର ରାୟଙ୍କ ଗଳ୍ପରେ ଗ୍ରାମୀଣ ସାମାଜିକ ସମସ୍ଯା ସ୍ଥାନ ପାଇଛି। 
ଏଥରେ ସମାଧାନର ପନ୍ଛା ଦର୍ଶାଯାଇ ନ ଥଲେ ବି ବାସ୍ତବ ଚିତ୍ରକୁ ଉତ୍ତୋଳନ 
କରାଯାଇଛି | ' ଯାତ୍ରାମଙ୍ଗଳ ' ଗଛରେ ଯୁବକର ଗ୍ରାମ ସଂଗଠନ, ' ପଙ୍କଚନ୍ଦନ” ଗଛରେ 
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୧ ୪୦ ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗଳ ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ର୍ଯ 


ବନ୍ୟାପ୍ରପୀଡ଼ିତଙ୍କ ଦୂର୍ଦଶା ଓ ସେମାନଙ୍କ ସାହାଯ୍ୟ କରିବା ନାମରେ ସ୍ବାର୍ଥପର ମଣିଷର 
ଶୋଷଣ, ' ମୁକୁଟ ବନ୍ଧା ପରେ” ଗଛରେ କଳଙ୍କିତ ଯୌତୁକ ପ୍ରଥା ପରି ନାନା ଗ୍ରାମୀଣ 
ଘଟଣାକୁ ଗାଛିକ ଉପସ୍ଥାପନ କରିଛନ୍ତି 


ଗ୍ରାମ୍ୟ ପରିବେଶରେ ବଢ଼ିଥୁବା କାହୁଚରଣ ମହାନ୍ତି ଗାଁର ଅଭାବ ଅସୁବିଧାକୁ 
ଭଲଭାବେ ଅନୁଭବ କରିଛନ୍ତି । ତାଙ୍କ ଗଳ୍ପରେ ଗ୍ରାମୀଣ ଧମବିଶ୍ଵାସ, ପ୍ରଥାପରମ୍ପରା, 
ପ୍ରେମପ୍ରଣୟ, ଦୁଃଖଯନ୍ତ୍ରଣା ପ୍ରକାଶ ପାଇଛି |  ବାସୁଳେଇଙ୍କ କୋପ ଗଛରେ ଗ୍ରାମୀଣ 
ଧର୍ମବିଶ୍ଵାସ, ବିଦିଆ” ଗଛରେ ଭାଇଭାଗ, ' ମୁଣି ସାହାଡ଼ା! ଗଛରେ ବିଧବା ଜୀବନ 
ଓ ଗ୍ରାମୀଣ ବିଶ୍ଵାସ, କ୍ଷଣିକା' ଗଛରେ ସ୍ବାନରତା ପଲ୍ଲୀ ବଧୁର ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ “ଯୋ 
ହୁକୁମ୍‌' ଓ ‹ ପ୍ରନ୍‌କୁ' ଗଛରେ ଆଦିବାସୀ ଗ୍ରାମୀଣ ଚିତ୍ର ପ୍ରଭୃତିକୁ ଗାଳିକ କାହୁଚରଣ 
ବେଶ୍‌ ସାବଲୀଳ ଓ ମନୋମୁଗ୍ଧକର ଢଙ୍ଗରେ ବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ତି। 

ପ୍ରଗତିବାଦୀ ଚେତନାଧାରୀ ଗାଳିକ ଅନନ୍ତ ପଟ୍ଟନାୟକଙ୍କ “ ସଂଗ୍ରାମ” ଗଳ୍ପରେ 
କୃଷି ଓ କୃଷକକୁ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦିଆଯିବା ସଙ୍ଗେ ପଲ୍ଲୀ ପ୍ରୀତିକୁ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରାଯାଇଛି । 
ପ୍ରଗତି ନାମରେ ବିସ୍ଥାପନ ଦ୍ଵାରା ଗ୍ରାମବାସୀ ସେମାନଙ୍କ ଭିଟାମାଟିକୁ ହରାଇ ଯେଉଁ 
ଦୁଃଖ ଅବସାଦ ଭୋଗ କରୁଛନ୍ତି ତା'ର ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ହେଉଛି ଉକ୍ତ ଗନ୍ଧ | ଗାଳିକଙ୍କ ' ଗପ 
ନୁହେଁ ଆଦୌଂ' ଗଛରେ ଜମିଦାରର ନିର୍ଯାତନା, ରୋଡ୍‌ ବାଗୁଡ଼ୁଗୁଡୁ' ଗଛରେ ଗାଁରେ 
ବାଗୁଡ଼ିଖେଳର ପ୍ରତିଯୋଗିତା, ହଇଜାର ପ୍ରକୋପ, ଗ୍ରାମୀଣ ଜନତାର ସଂହତିକୁ ଦେଖାଇ 
ଦିଆଯାଇଛି | 

ଗାଳିକ ରଘୁନାଥ ଦାସଙ୍କ ଗଳ୍ପ ପ୍ରାୟ ଗ୍ରାମୀଣ ଜୀବନସଂପର୍କିତ | ବିଶ୍ବଯୁଦ୍ଧକନିତ 
ଅହେତୁକ ଦରବୃଦ୍ଧି, ଖାଦ୍ୟାଭାବ, ଅତ୍ୟାବଶ୍ୟକ ଦ୍ରବ୍ୟର କଳାବଜାରୀ, ପ୍ରାକୃତିକ 
ବିପର୍ଯ୍ୟୟର କରୁଣ ପ୍ରଭାବ, ଜମିଦାର, ସାହୁକାରଙ୍କ ଅତ୍ୟାଗର ଓ ସାଧାରଣ ଜନତାର 
ଦୁଃଖ ଯାତନା, ପେଟପାଟଣା ପାଇଁ ଭିଟାମାଟି ଛାଡ଼ି ଆସାମ, ରେଙ୍ଗୁନ୍‌ ପରି ବିଦେଶ 
ମାଟିରେ ଓଡ଼ିଆଙ୍କ ଦୁର୍ଦଶା ଇଂରେଜ ସରକାରଙ୍କ ଅତ୍ଯାରର, ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ସ୍ଵଦେଶୀ 
ଭାବନା, ସ୍ବାଧୀନତା ପରକାଳରେ ଶାସକ, ପ୍ରଶାସକ, ଶିଛପତି, ବ୍ୟବସାୟୀଙ୍କ ଶୋଷଣ 
ହେଉଛି ରଘୁନାଥଙ୍କ ଗଛର ଉପାଦାନ | ବିଶେଷତଃ ଶୋଷଣମୁକ୍ତ ସମାଜର ପରିକଳ୍ପନା 
ହେଉଛି ତାଙ୍କ ସୃଷ୍ଟିର ଆଭିମୁଖ୍ୟ “ସ୍ଵରାଜ”, ˆ ସ୍ବାହା', “ଗଛ ତୁ କାହିଁକି ମଲୁ', 
‘ସବୁଜ ବିପ୍ଲବ” ଇତ୍ୟାଦି ଗଳ୍ପରେ ସେ ସ୍ଵାଧୀନତା ପୂର୍ବ ଓ ପରକାଳର ଗ୍ରାମୀଣ 
ମଣିଷର ଦୁଃଖ, ଅସହାୟତାକୁ ଦେଖାଇ ତନ୍ମଧ୍ୟରେ ଶୋଷଣର କାରଣ ଓ ନିରାକରଣକୁ 
ବ୍ୟଞ୍ଜିତ କରିଛନ୍ତି 
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ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗନ-ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଟିତ୍ର୍ୟ ୧ ୪୧ 


ଆଦିବାସୀ ଗାଁର କଥାକୁ ଗଳ୍ପ ରୂପ ଦେବାରେ ବସନ୍ତ ଶତପଥୀଙ୍କ ଅବଦାନ 
କିଛି କମ୍‌ ନୁହେଁ ପ୍ରଧାନତଃ ମୟୂରଭଞ୍ଜ ଆଦିବାସୀ ସମାଜର କଥା ଓ ଭାଷା ତାଙ୍କ 
ଗଳ୍ପ ସୃଷ୍ଟିକୁ ଜୀବନ୍ତ କରିଛି | ' ଡବିଂ / ଦୋହରି” ଗଛ ଚରିତ୍ର ସାନ୍ତାଳ ଯୁବକ, ଯୁବତୀ 
ସୁମି ଓ ସେଙ୍ଗେଲ ରହୁଥିବା ଗଡ଼ ଶିମିଳିପାଳର ପ୍ରାକୃତିକ ଶୋଭାରାଜି ଓ ସେମାନଙ୍କ 
ସରଳ ଜୀବନଚର୍ଯ୍ୟା ସଂପର୍କରେ ଗାଳ୍ିକ କହନ୍ତି “ଏ ଦେଶ ବାଘ ମାମୁ, ଭାଲୁ, 
ସମ୍ବର, ହରିଣ, କୂଟ୍ରା, ବାର୍ହା, ହେଟାବାଘ ଏବଂ ହାତୀ ପଲର ଦେଶ | ଏ ଦେଶ 
ମୟୂର, ଶୁଆ, ଶାରୀ, କପୋତୀର ଦେଶ। ଏଠି ମିଳେ ଝରଣା, ଆମ୍ବ, କାଙ୍କଡ଼, 
ବଣକୁନ୍ଦୁରୀ, ପଣସ, ଭୁରୁଡ଼ୁ, ଗାର, କେନ୍ଦୁ ଆଦି ଫଳ, ପାଳୁଅ ଓ କେତେ ଚେରମୁଳ | 
ଏଠି ମିଳେ କେତେକେତେ ଫୁଲ, ପତର, ଛାଲିର ମହକ ଓ ରଙ୍ଗ, ଅତାଣ୍ଜି, ଶାଳେଇ, 
ସୁନ୍ଦରୀ, ପଳାଶ, ଚମ୍ପା ଆହୁରି କେତେ କ'ଣ | ଗଛରୁ, ପତରରୁ ତ ମହୁ ଝରୁଛି ଭୂଇଁ 
ଫୁଟାଇ ଛତୁ ଉଠୁଛି | ସୁମି ଓ ସେଙ୍ଗେଲର ଦୁନିଆଁ ହିଁ ପୁରୁଷ ପ୍ରକୃତିର ଦୂନିଆଁ। ଖାଆ 
ଖୁଆଓ, ପିଅ ପିଆଓ, ଅସରନ୍ତି ଦୁନିଆଁ।” ସରଳ ଆଦିବାସୀ ସଭ୍ଯ ମଣିଷ ଦ୍ଵାରା 
ପ୍ରତାରିତ ହେବାର ଘଟଣା “କାଠ”, ‘ଶ୍ବେତପଦ୍ଧଂ ଗଛରେ ସ୍ଥାନ ପାଇଛି | ଆଦିବାସୀ 
ସମାଜର ରଲିଚଳଣି, ପ୍ରେମପ୍ରଣୟ, ଧର୍ମବିଶ୍ଵାସକୁ ନେଇ ତାଙ୍କ ଗଛଗୁଡ଼ିକ ସତସତିକା 
ପରି ମନେହୁଏ | 

ଗାଁର ଖଟିଖୁଆ ଜନତାଙ୍କ ଉପରେ ମହାଜନର ଅତ୍ୟାଚାର ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ 
ସୁରେନ୍ଦ୍ର ମହାନ୍ତିଙ୍କ “ ବନ୍ଦୀ? ଗହରେ। ମହାଜନର ରଣଭାରକୁ ପରିଶୋଧ କରିବା 
ପାଇଁ ନିରକ୍ଷର ଗାଉଁଲି ମଣିଷ ଦାସିଆ କଲିକତା ଗଲାବେଳେ ମହାଜନ ତା' ପତ୍ନୀ 
ଚଞ୍ପୀକୁ ଧର୍ଷଣ କରିଛି । ଲୋକ ଅପବାଦରୁ ବର୍ଭିବା ପାଇଁ ଚପ ଆତ୍ମହତ୍ୟା କରିଛି! 
ଦାସିଆ ବିଦେଶରୁ ଫେରି ପ୍ରତିଶୋଧ ପରାୟଣବଶତଃ ମହାଜନକୁ ହତ୍ଯା କରିବା 
ହେଉଛି ଏହି ଗଳ୍ପର କଥାବସ୍ତୁ | ସୁରେନ୍ଦ୍ର ମହାନ୍ତିଙ୍କ ଗଳରେ ଆଦିବାସୀ ଗାଁର ପରମ୍ପରା 
ଓ ଜନଜୀବନ ସ୍ଥାନ ପାଇଛି | ସଭ୍ୟତାର ଗ୍ରାସ” ଗଳ୍ପରେ କନ୍ଧ ପଲ୍ଲୀର ପ୍ରାକୃତିକ 
ଶୋଭାର ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି। କନ୍ଧ ସମାଜର ଯୁବକ ଯୁବତୀମାନେ ଗାଁରେ ଥବା 
ଧାଙ୍ଗଡ଼ାଧାଙ୍ଗଡ଼ୀ ଘରେ ରାତିରେ ନାଚଗୀତ କରନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ମନ ମିଳୁଥିବା 
ଧାଙ୍ଗଡ଼ାଧାଙ୍ଗଡ଼ୀ ପରସ୍ପରକୁ ବିବାହ କରନ୍ତି । ଯୁବକ ଯୁବତୀ ମୁକ୍ତ ମିଳାମିଶା କଲେ ବି 
ସେମାନଙ୍କ ସମାଜରେ ଯୌନ ବ୍ୟଭିଚାର ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ ନାହିଁ । ପାଦ୍ରୀକୁ ଏସବୁ 
ଗାଲିଚଳଣି ବ୍ୟଭିଗର ଭଳି ମନେହୋଇଛି। ଭଦ୍ର ସମାଜ ଆଖରେ ଯାହା ଅଶ୍ଲୀଳ 
ଆଦିବାସୀଙ୍କ ଚଳଣିରେ ତାହାର କୌଣସି ବିକୃତ ଭାବ ପ୍ରକାଶ ପାଏ ନାହିଁ। ଯାହା 
ସେମାନଙ୍କ ଜୀବନଶୈଳୀର ସ୍ଵାଭାବିକ ପ୍ରବୃତ୍ତି। 
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୧୪୨ ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗବ-ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ର୍ଯ 


ପରର କ୍ଷେତବାଡ଼ିରେ କାମ କରୁଥିବା କୃଷି ଶ୍ରମିକ ସେମାନଙ୍କ ମାଲିକମାନଙ୍କ 
ଦ୍ଵାରା ଯେପରି ଶୋଷିତ ହୁଅନ୍ତି ତା'ର ଚିତ୍ରଣ ଅଚ୍ୟୁତାନନ୍ଦ ପତିଙ୍କ ˆ ରାସ୍ତାର ସାହିତ୍ୟ 
ଗଛରେ ପରିଲକ୍ଷିତ | କୃ ଷିଶ୍ରମିକମାନେ ସରକାରଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଧାର୍ଯ୍ୟ ପାରିଶ୍ରମିକ 
ମାଲିକମାନଙ୍କ ଠାରୁ ପାଇନାହାନ୍ତି କୃଷି ଶ୍ରମିକଙ୍କ ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ସଂପର୍କରେ ଗାଳିକ କହନ୍ତି 
“ ମାଲିକମାନେ ଖାଇପିଇ, ତାସ ପଶା ବାଡ଼େଇ, ନାଟ ତାମ୍ସା ଦେଖୁ, ଜୀବନଟାକୁ 
ଦୋଳିରେ ପଞ୍ଚେଇ ପଞ୍ଚେଇ ହସଖୁସିରେ ବଞ୍ଚବେ ବୋଲି କ'ଣ ପଟ୍ଟା କରି ଆଣିଛନ୍ତି ? 
ଆଉ ମୁୂଲିଆଗୁଡ଼ାକ ତାଙ୍କ ବିଲବାଡ଼ିରେ ରକତକୁ ପାଣି କରି, ଖଟି ଖଟି ସୁକୁସୁକୁ 
ହୋଇ ଜିଇଁବେ ବୋଲି କ”ଣ ଜୀବନକୁ କୂତ କରିଦଇଛନ୍ତି।” ରକ୍ତକୁ ପାଣିକରି 
ଖଟୁଥବା କୃଷି ଶ୍ରମିକ ଦୈନିକ ଯେଉଁ ମଜୁରି ପାଆନ୍ତି ତାହା ତାଙ୍କ ଦାନାପାଣିକୁ 
ନିଅଣ୍ଟ ହୁଏ। ଖାଦ୍ୟାଭାବରେ ସେମାନେ କଷ୍ଟଦାୟକ ଜୀବନ ବିତାଇବାର କଥା ଗ୍ରାମୀଣ 
ଅର୍ଥନୀତିର ଦୁରବସ୍ଥାକୁ ସୁଚେଇ ଦିଏ। ଦୈବଦୁର୍ବିପାକ ଗାଁ ଅର୍ଥନୀତିକୁ ଉଜାଡ଼ି ଦେବାର 
ପ୍ରସଙ୍ଗକୁ ନେଇ “ ଚନ୍ଦରା ଭୋଇର ଚନ୍ଦ୍ରକଳା' ଗଛ ରଚିତ | ମରୁଡ଼ି ଯୋଗୁଁ ଖାଇବାକୁ 
ନ ପାଇ କୃଷି ଶ୍ରମିକ ଗାଁ ଛାଡ଼ି ରାସ୍ତାକାମ କରିବାର ଦୃଶ୍ୟ ଏହି ଗଛ୍ତରେ ପରିଦୃଷ୍ଟ ହୁଏ| 
ସେହିପରି ' ଯୋଗୀଥାଳ” ଗଳ୍ପ ଗ୍ରାମର ଆର୍ଥକ ଦୁର୍ଗତିର ଚିତ୍ର ବହନ କରେ। ଗଳ୍ପ 
ନାୟକ ଲୋକନୂତ୍ୟ କଣ୍ଢେଇ ନାଚ ପରିବେଷଣ କରି ପେଟ ପୋଷିବା, ପ୍ରେମପ୍ରଣୟରେ 
ଜାତିପ୍ରଥା ବାଧକ ହେବା ପରି ଘଟଣା ଗ୍ରାମ୍ୟ ପରିବେଶରେ ବର୍ଣ୍ଣିତ । ଓଡ଼ିଆ ଘରର 
ଓଷାବ୍ରତ, ଧର୍ମବିଶ୍ଵାସ ଓ ଆଚରଣ ପ୍ରଭୃତି ଗାଳଛିକ ପତିଙ୍କ ଗଛରେ ସ୍ଥାନ ପାଇ ଗ୍ରାମୀଣ 
ସଂସ୍କୃତିର ସ୍ଵରୂପକୁ ଦର୍ଶାଇଛି। 

ଗ୍ରାମୀଣ ମଣିଷର ଜୀବନଚର୍ଯ୍ୟା ଓ ତା'ର କଥାବାର୍ଭାକୁ ବାସ୍ତବ ରୂପ ଦେବାରେ 
କଥାଶିଛୀ ଶାନ୍ତନୁ କୁମାର ଆରାର୍ଯ୍ୟ ବେଶ୍‌ ପାରଙ୍ଗମ | ତାଙ୍କର ପ୍ରଥମ ଗଛ “ ମନମର୍ମର' 
ଗ୍ରାମ୍ୟ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ପରିକଳିତ | ପିଲାଦିନେ ବଡ଼ ଭଉଣୀ ସହିତ ନଦୀକୂଳରେ ବାଲୁଙ୍କି 
ପଲ୍ଲୀ ଗଢ଼ିବା, କୋଳି ତୋଳିବା, ପ୍ରଜାପତି ଧରିବା, ଗାଇଖେଳ ଖେଳିବା ସୃତି 
ଗାଳିକଙ୍କ ମନରେ ଉଜ୍ଜୀବିତ ହୋଇଛି । ନାନୀ ନଲି ଅତଡ଼ିର କୋଳି ଗଛରୁ କୋଳି 
ତୋନୁଥିବା ସମୟରେ ଗାଛଳିକ ତାଙ୍କ ଅଣ୍ଡିକୁ ମୁଠାଏ କୋଳି ପାଇଁ ଝାଃ୍ପ ମାରିଛନ୍ତି 
ଭଉଣୀ ଅତଡ଼ିରୁ ଖସିପଡ଼ି ଗଡ଼ି ଗଡ଼ି ଯାଇ ସଂଜ୍ଞାହୀନ ହୋଇଛି ଓ ପରିଣତିରେ ଚିରଦିନ 
ଲାଗି ଆଖୁ ବୁଜିଛି । ନାନୀର ଭୂତ ଭୟରେ ଗାଳିକଙ୍କୁ ନଦୀକୂଳ ଓ ନଦୀବନ୍ଧର ଝଙ୍କା 
ବରଗଛ ମୂଳକୁ ଯିବାନିମନ୍ତେ ସେତେବେଳେ ବାରଣ କରାଯାଇଥୁଲା | ନାନୀର ମୂତ୍ୟୁ 
ପାଇଁ ଗାଳିକ ନିଜକୁ ଦାୟୀ କରି କହନ୍ତି “ମୁଁ, ମୁଇଁ ତ ଖାଇଲି ତାକୁ| ଗଛ କିଆଁ 
ଖାଇବ ? ଅସୁରୁଣୀ କିଆଁ ଛୁଇଁବ ? ” 
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ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗନ-ସ୍ରଷ୍ଠାଙ୍କ ଟିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଟିତ୍୍ୟ ୧ ୪୩ 


ଗାଁର ଲୋକବିଶ୍ଵାସ, ଖେଳକୌତୁକ, ପ୍ରାକୃତିକ ଶୋଭା ପ୍ରଭୃତିର ବର୍ଣ୍ଣନା ଗାଛିକ 
ଶାନ୍ତନୁଙ୍କ ଲେଖନୀରେ ଜୀବନ୍ତ ହୋଇଛି । ସତୁରି ବର୍ଷ ବୟସ୍କ ବୃଦ୍ଧ ନଇତବଢ଼ିକୁ 
ଖାତିର ନ କରି ଧାନ ବିଲରୁ ବାଳୁଙ୍ଗା ବାଛିବା ଚିତ୍ର “ ମୁର୍ଭିକା ଦର୍ଶନ” ଗଛରେ 
ଚିତ୍ରିତ |  ପିତୂରଣ” ଗଳ୍ପରେ ବନ୍ୟାପ୍ଲାବିତ ନଦୀର ଦୃଶ୍ୟ, ଶୁବିକ୍ରିୟା, ଗ୍ରାମୀଣ ଜନତାଙ୍କ 
ପ୍ରତିହିଂସାକୁ ଲିପିବଦ୍ଧ କରାଯାଇଛି। ଗାଁର ଭୂତପ୍ରେତ ବିଶ୍ଵାସ, ନାରୀ ନିର୍ଯାତନା 
ସମ୍ବନ୍ଧରେ ବବୃକ୍ଷସାକ୍ଷୀ? ଗଳ୍ପ ସାକ୍ଷ୍ଯ ପ୍ରଦାନ କରେ |! “ଗ୍ଲାସ୍‌୍ନଷ୍ଟଂ ଗଛ ଚରିତ୍ର 
ଆଇ.ଏ.ଏସ୍‌. ଅଫିସର ଅର୍ଵେନୁ ଦୁର୍ନୀତିଗ୍ରସ୍ତ ଶାସକ ଓ ପ୍ରଶାସକଙ୍କ ରୋଷର ଶିକାର 
ହୋଇ ଗକିରିରୁ ବରଖାସ୍ତ ହୋଇଛନ୍ତି। ସହର ପରିବର୍ରେ ନିଜ ଭିଟାମାଟି ଗାଁ ପ୍ରତି 
ତାଙ୍କର ପ୍ରଗାଢ଼ ମୋହ ପ୍ରକାଶ ପାଇଛି | ଶେଷରେ ସେ ପଦ୍ଧପୋଖରୀ ହୂଡ଼ାସ୍ଥିତ ଗାଁର 
ମାଟିକୁଡ଼ିଆ ଘରକୁ ଫେରିଆସିଛନ୍ତି। “ ପ୍ରେମର ପ୍ରମାଣ” ଗଛ ଚରିଦ୍ର ବଳଭଦ୍ର ଗକିରିରୁ 
ଅବସର ନେବାପରେ ନିଜ ଗାଁ ପ୍ରତି ଆକର୍ଷିତ ହୋଇଛନ୍ତି। ଗାଁର ଯୁବକମାନେ ତାଙ୍କୁ 
ଚିହ୍ନି ନ ପାରି ତାଙ୍କ ସହ ଥଟ୍ଟାତାମସା କରିଛନ୍ତି । କେନାଲ କୂଳ କଦମ୍ବ ଗଛକୁ ଦେଖୁ 
ସେ ତାଙ୍କ ଶାଶ୍ବତ ପ୍ରେମ ଭାବକୁ ଯୁବକମାନଙ୍କ ଆଗରେ ବଖାଣିଛନ୍ତି । ପୁଣି ପ୍ରେମିକାର 
ଡାକ ଶୁଣି ପିଲାଦିନର ଡଙ୍ଗାଘାଟ ନ ପାଇ ପହଁରି ପହଁରି ଆରପାରିକୁ ଯିବା ଗ୍ରାମୀଣ 
ସମାଜର ନିଃସ୍ାର୍ଥପର ପ୍ରୀତିର ଜୁଳନ୍ତ ନିଦର୍ଶନ | “ମାଟିର ସ୍ଵପ୍ନ ଗଳ୍ପରେ ସ୍ଵପ୍ନ ଦର୍ଶନ, 
ପୋତାଧନ, ଗ୍ରାମୀଣ ଜନତାଙ୍କ ଲର୍ଷା ମନୋଭାବ ପ୍ରକାଶ ପାଇଛି ଗ୍ରାମ୍ୟ ପରିବେଶରୁ 
କଥାବସ୍ତୁ ଚୟନ ସହ ଚରିତ୍ର ଉପଯୋଗୀ ନିପଟ ଗ୍ରାମୀଣ ଓଡ଼ିଆ ଭାଷାର ପ୍ରୟୋଗ 
ତାଙ୍କ ଗଳ୍ଚକୁ ରସାତ୍ମକ କରିଛି | “ ପିତୃୂରଣ ଗଛରେ ଗାଁ ସ୍ତୀଲୋକଙ୍କ ଶମ୍ପାକଟା ସଂପର୍କରେ 
ଗାନିକ କହନ୍ତି¬ “ କ୍ଷୀର ସାଆଁତରା ମଲାବେଳକୁ ଲୋକେ କଥା ବଦଳେଇଦେଲେ | 
କିଏ କହିଲା ଗେର, କିଏ କହିଲା ଖଣ୍ଟ, କିଏ କହିଲା ଡାକୁ | ଗାଁ ମାଇପେ ° ବାଡ଼ିଖୁଆ 
ଯୋଗଣିଖୁଆ ମଲା, ଭଲ ହେଲା” କହି ଗ୍ରାମ ଦେବତୀଙ୍କୁ ମୁଣ୍ଡିଆ ମାରିଲେ।” 


ଗ୍ରାମୀଣ ସମାଜରେ ମହାଜନ, ସାହୁକାରର ଅତ୍ୟାଗାରକୁ ନେଇ ମନୋଜ ଦାସ 
ମଧ୍ଯ ଲେଖନୀ ଚଳାଇଛନ୍ତି। ଡାବୂ ସାହୁକାରର ଖଳ ବୁବ୍ଧି ଯୋଗୁଁ ଅନେକ ଲୋକ 
ତଳିତଳାନ୍ତ ହୋଇଛନ୍ତି । ଶନିଦଶା ପଡ଼ିଲେ ଲୋକେ ଯେମିତି ଭୟଭୀତ ହେଉଥଲେ 
ତା” ପ୍ରତି ମଧ୍ଯ ସେମିତି ଆଶଙ୍କା ବ୍ୟକ୍ତ କରୁଥିଲେ । ଦରିଦ୍ର ଯୁବକ ବିନୁ ନିଜର ସଞ୍ଚତ 
ଅର୍ଥ ବିନିମୟରେ ସତୀ ନାମ୍ବୀ ଜଣେ କାଲୁଣୀ କନ୍ୟାର ପାଣିଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ 
ହେଉଥିବା ବେଳେ ଡାବୁୂ ଅଧ୍ବକ ଟଙ୍କାଦେଇ ସେହି ଝିଅକୁ କିଣି ନେଇଛି। ସେ 
ସମୟଗେ ଗାକର ଗାକରାଣୀମାନେ ଜମିଦାର, ସାହୁକାରଙ୍କୁ ସମସ୍ତ ପ୍ରକାର ସୁଖସ୍ବାଚଛନ୍ଦୟ 
ଯୋଗାଇ ନିର୍ଯାତିତ ହେଉଥଲେ। ସତୀ ମଧ୍ଯ ଡାବୁ ଘରେ ବାସନମଜା କାର୍ଯ୍ୟରେ 
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୧ ୪ ୪ ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦଗନ୍-ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ର୍ଯ 


ନିୟୋଜିତ ହୋଇ ଅତ୍ୟାଗାରିତ ହୋଇଛି । ଶେଷରେ ସେ ମ୍ୂତ୍ୟୁବରଣ କରିଛି । ଗଳ୍ପ 
ଭାଷାରେ “ ସାହୁକାରର ଘର ପଛପଟେ ଅବସ୍ଥିତ ପୋଖରୀ ତୁଠରେ ସେ କ୍ଷୀଣାଙ୍ଗୀ 
ସୁନ୍ଦରୀ କାଲୁଣୀଟିକୁ ପ୍ରତ୍ୟହ ଏଓଳି ସେଓଳି ଦୀର୍ଘସମୟ ଧରି ବାସନପତ୍ର ସଫା 
କରୁଥିବାର ପଥକମାନେ ଦେଖୁବାକୁ ପାଉଥିଲେ | ସେ ସର୍ବଦା ବିଷଣ୍ଠ ଓ ଅବସନ୍ନ 
ଦିଶୁଥିଲା। ଦିନେ ସେହିପରି ଅବସ୍ଥାରେ ସେ ଅବସନ୍ଧତାର ଶେଷ ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ପହଞ୍ଚ 
ବାସନକୁସନ ସହ ଏକାକାର ହୋଇପଡ଼ିଥବାର ଦେଖାଯାଇଥୁଲା! ସେ ମୃତ ବୋଲି 
ଘୋଷଣା କରିବା ପାଇଁ ବୈଦ୍ୟ କବିରାଜଙ୍କର ଆବଶ୍ୟକତା ପଡ଼ି ନଥଲା।” 


ଜମିଦାର ଓ ତାଙ୍କ ଗାମଚା ନାଏବର ପାଶବିକ ପ୍ରବୃତ୍ତ ମନୋଭାବର ପରିବର୍ଭନ 
ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ ଗାଳିକ ମନୋଜଙ୍କ “ ସର୍ବଭୂତେଷୁ' ଗଳ୍ପରେ । ଜମିଦାରଙ୍କ ଯୌନ 
ତୃଷ୍ଣା ପରିତୃଷ୍ଟ ନିମନ୍ତେ ନାଏବ ଅନେକ ଦରିଦ୍ରୟ ଅସହାୟ କୁମାରୀ କନ୍ୟାଙ୍କୁ ପ୍ରଲୋଭିତ 
କରି ତାଙ୍କୁ ଭେଟି ଦେଇଛି। ଗହଣା ପାଇଁ ଦୁର୍ବଳତା ଥବା ଲଳିତାକୁ ଜମିଦାର ପାଖକୁ 
ପଠାଇ ନାଏବ ମନସ୍ତାପ କରିଛି। ଲଳିତାର ପବିତ୍ରତା ନାଏବ ଓ ଜମିଦାରର ମନ 
ପରିବର୍ଭନରେ ସହାୟକ ହୋଇଛି। ସେହିପରି ' ଲକ୍ଷ୍ମୀର ଅଭିସାର” ଗଳରେ ସାହୁକାରର 
ଶୋଷଣ ଓ ଗ୍ରାମୀଣ ଶିଶୁକନ୍ୟାର ମନସ୍ତତ୍ଵକୁ ପ୍ରକାଶ କରାଯାଇଛି । ଲକ୍ଷ୍ମୀର ଫ୍ରକ୍‌ 
କିଣିବାପାଇଁ ତା' ବାପାମାଆ ବାହାରିଥିବା ବେଳେ ଡେଙ୍ଗା, ମୋଟା, ଭୟଙ୍କର ନିଶୁଆ 
ମଣିଷ ତଥା ମହାଜନ ସେମାନଙ୍କ ଘରେ ପହଞ୍ଚୁଛି | ଲକ୍ଷ୍ମୀର ବାପୀ କରଜ ଆଣିଥିବା 
ଟଙ୍କାକୁ ସେହି ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ଦେଇ ଦେବାପରେ ଶୁୂନ୍ଯହସ୍ତ ହୋଇ ଝିଅ ଫ୍ରକ୍‌ କିଣି 
ପାରିନାହାଁନ୍ତି । ମହାଜନ କରଜ ଦେଇଥିବା ଅର୍ଥର ଦେଢ଼ଗୁଣ ସୁଧ ଆକାରରେ ଲକ୍ଷ୍ମୀର 
ବାପାଠାରୁ ପାଇଲା ପରେ ବି ସେମାନଙ୍କ ଘରକୁ ଆସି ବାରମ୍ବାର ଟଙ୍କା ପାଇଁ ତାଗିଦ୍‌ 
କରିଛି। ବାପାର ଆର୍ଥକ ଦୁରବସ୍ଥା ଓ ମହାଜନର ଦୌରାତ୍ମାରେ ଲକ୍ଷ୍ମୀର ମନ 
ଭାଙ୍ଗିଯାଇଛି | ନୂଆ ଫ୍ରକ୍‌ ନୁହେଁ, ବୋଉ ଶାଢ଼ିରେ ତିଆରି ଫ୍ରକଟିଏ ତା'ର ଦରକାର 
ବୋଲି ଲକ୍ଷ୍ମୀ କଥା ବଦଳେଇ କହିଛି। ଗାଁର ଅଭାବୀ ମଣିଷର ଦୁଃଖଯାତନା “ଏକ 
ଗେରିର ବୃତ୍ତାନ୍ତ ' ଗଳ୍ପରେ ବର୍ଣ୍ଣିତ | ଦୁର୍ଭିକ୍ଷକନିତ ଖାଦ୍ୟାଭାବ ଓ କ୍ଷୁଧାର କରାଳ 
ରୂପକୁ ଗାଳିକ ମର୍ମାନ୍ତିକ ଭାବେ ଚିତ୍ରଣ କରିଛନ୍ତି | କ୍ଷୁଧାର ଯନ୍ତ୍ରଣା ପିତା ଓ କନ୍ଯାର 
ସଂପର୍କକୁ ଯେପରି କ୍ଷୁଷ୍ଠ କରିଛି ତାହା ଏଠାରେ ବର୍ଣ୍ଣିତ | ସେମିତି ' ଆବିଷ୍କାର? ଗଛରେ 
ଦୁର୍ଭିକ୍ଷ ପାଇଁ ଖୋଲାଯାଇଥୁବା ଅନଧଛତ୍ରରେ କାଙ୍ଗାଳମାନଙ୍କ ଦୟନୀୟ ସ୍ପିତି ଉପରେ 
ଆଲୋକପାତ କରାଯାଇଛି। ଅନ୍ଛତ୍ରରେ କାଙ୍ଗାଳମାନଙ୍କ ଭିଡ଼କୁ ଦେଖୁ ଗାଳିକ 
କହିଛନ୍ତି “ଏଠି ଅଜସ୍ର ବିକଳାଙ୍ଗ, ଅଧାମଲା ମଣିଷଙ୍କ ଭିଡ଼ ଯେମିତି ଗୋଟାଏ 
ବିଧ୍ଵସ୍ତ ସେନାନୀ। ଦେହରେ ବିଛିନ୍ନ ମିଲିଟାରୀ ପୋଷାକ। ଭାଗ୍ଯକୁ ଯାହା 
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ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗନ -ସ୍ଵଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ରୟ ୧୪୫ 


ଏତିକିବେଳେ ଯୁଦ୍ଧଟାଏ ଲାଗିଛି ବୋଲି ମଲାଗଲା ସୈନ୍ଯମାନଙ୍କ ପୋଷାକତକ 
ସରକାର ଏଠି ବାଣ୍ଡିଛି |” 


“ସମୁଦ୍ର କ୍ଷୁଧା ଗଛରେ ଧୀବର ପଲ୍ଲୀର ଆର୍ଥକ ଦୁର୍ଗତି ଓ ସୈନ୍ଯମାନଙ୍କ 
ପାଶବିକ ଯୌନ ନିର୍ଯାତନା କଥତ। ଧୀବର ପଲ୍ଲୀରେ ବୃଦ୍ଧ ହାଡ଼ୁ ମଳିକର ମୃତ୍ୟୁକୁ 
ଗାଳିକ ବଡ଼ କରୁଣତାର ସହ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି । ସତେଯେମିତି ଯମଦୂତ ବୃଦ୍ଧର ଶରୀରକୁ 
ଓଟାରି ନେଉଛନ୍ତି । ବୃଦ୍ଧର ମୂତ୍ୟୁପରେ ବୋହୂ ଶୁଭା ଅସହାୟା ହୋଇପଡ଼ିଛି। 
ସେନାବାହିନୀରେ କାମ କରୁଥିବା ସ୍ବାମୀକୁ ଖୋଜିବାକୁ ଯାଇ ଶୁଭା ସଂପର୍କୀୟ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ 
ଦ୍ଵାରା ପ୍ରତାରିତ ହୋଇଛି। ସୈନ୍ଯମାନେ ତା” ପୁତ୍ରର ତଣ୍ଟିଚିପି ହତ୍ଯାକରି ଶୁଭାକୁ 
ଧର୍ଷଣ କରିଛନ୍ତି । ସାହୁକାର, ମହାଜନ, ସରକାରୀ କର୍ମଗ୍ାରୀ ପରି ରକ୍ତମୁଖା 
ସୈନିକମାନଙ୍କ ନିର୍ଯାତନାରେ ଦରିଦ୍ର ଗ୍ରାମୀଣ ଜନତା ମନୋଜଙ୍କ ଗଳ୍ପରେ ତ୍ରାହି ତ୍ରାହି 
ଡାକିଛନ୍ତି। 

ସରଳ ଗ୍ରାମବାସୀ ସ୍ବାର୍ଥପର ରାଜନେତାଙ୍କ ପ୍ରଲୋଭନରେ ପଡ଼ି ସଚ୍ଚା 
ଦେଶପ୍ରେମୀକୁ ନିର୍ବାଚନରେ ପରାଜିତ କରିବା କଥା ବିଭୂତି ଭୂଷଣ ତ୍ରିପାଠୀଙ୍କ 
ଅପରାଜିତ” ଗଛରେ ବର୍ଣ୍ଣିତ । ସୁପରିଚିତ ଜନସେବକ ସ୍ଵାଧୀନ ପ୍ରାର୍ଥୀ ପୁରନ୍ଦରବାବୁ 
ନିର୍ବାଚନରେ ହାରିଯାଇ ମଧ୍ଯ ଗାଁ ଲୋକଙ୍କ ସେବା କରିବାରେ କୁଣ୍ଡା ପ୍ରକାଶ 
କରିନାହାନ୍ତି | ନିର୍ବାଚନ ପରେ ନିପଟ ମଫସଲର ଏକ ଅଖ୍ୟାତ, ଅବହେଳିତ ଅଞ୍ଚଳକୁ 
ସେ ତାଙ୍କର କର୍ମକ୍ଷେତ୍ର ଓ ଆଶ୍ରୟସ୍ଥଳ ରୂପେ ବାଛି ନେଇଛନ୍ତି। ଗାଁ ଲୋକଙ୍କ ସରଳ 
ଓ ସତ୍‌ ସ୍ଵଭାବର ନିଦର୍ଶନ ମିଳେ ଗାଳ୍କ ତ୍ରିପାଠୀଙ୍କ “ବାବୁଙ୍କୁ ମୋ କଥା କହିବେ” 
ଗଳ୍ପରେ | ଗାଁର ଅଭାବୀ ମଣିଷ ମୂଷା ଜେନା କପଟୀ ଭଜ ସାଆନ୍ତଙ୍କ ଅତ୍ୟାଗ୍ରକୁ 
ଖାତିର ନ କରି ତାଂ ମାଲିକ ପ୍ରତି ସଜ୍ଜୋଟତା ଦେଖାଇବା ପରିପ୍ରେକ୍ଷୀରେ ଗାଳିକ 
କହନ୍ତି¬ “ ଏଇ ଭଜ ସାଆନ୍ତେ ମୋ ପଛରେ ଲାଗିଛନ୍ତି । ପୁଲିସ ଲଗାଇଛନ୍ତି | ଏଠାକୁ 
ଆସି ଆମ ଉପରେ ଭାରି ତୁଲାଲ୍‌୍ମୁଲାଲ୍‌ ହଉଛନ୍ତି । ଆତ୍ବ ହିସାବ, ନଡ଼ିଆ ହିସାବ, 
ସବୁ ହିସାବ ମାଗୁଛନ୍ତି । ବାବୁଘର ସବୁ ଜମିବାଡ଼ି ଭୋଗକରି ମନ ସନ୍ତୋଷ ହେଲାନାହିଁ, 
ଏ ତୋଟା ଉପରେ ତାଙ୍କ ଆଖୁ ପଡ଼ିଛି। କିନ୍ତୁ ମୁଷା ମଲା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏ ଆମ୍ବ ଏ 
ନଢ଼ିଆରେ କାହାକୁ ହାତ ଦେଇଦେବ ନାହିଁ। ଯାହାର ଧନ ତା”ରି ହାତରେ 
ଟେକିଦେବି। ” 

ସରଳ, ଅଭାବୀ ଗାଁ ମଣିଷଙ୍କୁ ହାତକରି କିଛି ନ୍ୟସ୍ତସ୍ବାର୍ଥ ବ୍ୟକ୍ତି ନିଜର ଫାଇଦା 
ଆଦାୟ କରିବା କଥା ତ୍ରିପାଠୀଙ୍କ ରାୟ” ଗଛରେ କଥତ! ଏହି ଗଳ୍ପରେ ବଇଁଶୀ 
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୧ ୪୬ ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗନ-ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଟିନ୍ତାଚେତନାର ବଵୈଚିତ୍ର୍ୟ 


ମୁଦୁଲି ଭଜଅଜାଙ୍କ ପୁଅକୁ ମାଡ଼ ମାରିବା ଓ ତାଙ୍କ ପତ୍ନୀଙ୍କୁ ଗାଳି କରିବା ଅଭିଯୋଗରେ 
କୋର୍ଟରେ ମକଦ୍ଦମା ହୋଇଛି । ଭଜ ଅଜା ଗାଁ ଲୋକଙ୍କୁ ସାକ୍ଷୀ କରି ବଇଁଶୀ ମୁଦୁଲିକୁ 
ଜେଲ୍‌ ପଠାଇ ଦେଇଛନ୍ତି । ଭଜ ଅଜା ନିଜ ବାହାଦୁରି ଦେଖାଇ ଶୁଣାଇଛନ୍ତି “ମୁଁତ 
ଆଗରୁ ସବୁ ଜାଣିଥାଏ | ଓକିଲ କହିଥାନ୍ତି, ବଇଁଶୀ ମୁଦୁଲିର ନିର୍ଘାତ ଜେଲ୍‌' ଏ କଥା 
ନିଶ୍ଚିତ ମକଦ୍ଦମା ମନେଅଛି ନା ? ସେଇ ଗୁଲିମିଆଁର ହାଫ୍ଟନ୍‌ ବସ୍‌ ରିଜର୍ଭ କରିଥାଏ | 
ମୋର ସବୁ ସାକ୍ଷୀସାବୁତ ଆଉ କେତେକ ଗାଁବାଲା ସେଇ ବସ୍‌ରେ ବୁହା ହୋଇ 
ଆସିଥା' ଛି | ଦି' ହାଣ୍ଚି ମିଠେଇ, ଲଡ଼ୁ, ପାନ ସିଗ୍ରେଟ୍‌ କିଣିଆଣି ସେମାନଙ୍କ ହାତରେ 
ଧରାଇ ଦେଇ କହିଲି- “ ଏଇ ମଟର ଗାଡ଼ିରେ ବସି ଖାଉଥାଅ” | × × × ଜେଲ୍ଗାଡ଼ି 
ଜାଲି ପଛଆଡ଼େ ମୁଦୁଲି ମୁହଁକୁ ତଳକୁ କରି ବସିଥାଏ। ମୁଁ ସେଇ ଜାଲି ପାଖକୁ 
ଲାଗିଯାଇ କହିଲି- ବଇଁଶିଆ, ଏବେ ହେଲା ? ” 
ବୀଣାପାଣି ମହାନ୍ତିଙ୍କ ' ଦେବଦର୍ଶନ” ଗଳ୍ପରେ ଗ୍ରାମୀଣ ନିମ୍ପଶ୍ରେଣୀର ମଣିଷଙ୍କ 
କଥା କୁହାଯାଇଥବାବେଳେ  ପାଟଦେଇ” ଗଳ୍ପରେ ନାରୀ ନିର୍ଯାତନା ପ୍ରକାଶ ପାଇଛି 
ଗାଳିକାଙ୍କ “ ନାକମାଛି' , ' ପ୍ରାପ୍ୟ” , ' ନାଉଗଛ' , ' ଭାଗ୍ୟବତୀ” , ‘ ଉଜାଣି ଢେଉ! 
ପ୍ରଭୃତି ଗଳ୍ପରେ ଗ୍ରାମ୍ୟସମାଜ, ସଂସ୍କୃତିର ଚିତ୍ର ଉଦ୍ଭାସିତ ହୋଇଛି । 
ଗ୍ରାମୀଣ ଜନତାଙ୍କ ଆର୍ଥକ ଦୁର୍ଗତିର କରୁଣ କାହାଣୀ ମହାପାତ୍ର ନୀଳମଣି ସାହୁଙ୍କ 
' ରତନାର ବାହାଘର” ଗଛରେ ସନ୍ନିବେଶିତ ହୋଇଛି। ଆର୍ଥକ ଅନଟନ ପାଇଁ ରତନା 
ବିବାହ କରିପାରିନାହିଁ। ତା' ସାଙ୍ଗମାନେ ସବୁ ବିଭାହୋଇ ଘରକରଣା ଦ୍ରବ୍ୟ ଯତ୍ରାରୁ 
କିଣାକିଣି କରୁଥିବା ଦେଖୁ ସେ ମନସ୍ତାପ ମଧ୍ୟରେ ଗତି କରେ | ଏ କଥାକୁ ଲକ୍ଷ୍ୟକରି 
ଗାଳିକ କହିଛନ୍ତିଓ “ ମାଘମାସର ସପ୍ତମୀ ବୂଡ଼ ଯାତରୁ ଗୁଡ଼ିଆ ଘର କାଙ୍ଗା ଯେତେବେଳେ 
ଘରକୁ ଗୋଲାପି ସାବୁନ୍‌ କିଣିଆଣେ, ଲୋକା ମହାପାତ୍ର ଘରକୁ ଆଲମିରା କିଣିଆଣେ, 
ନାଲିଆ ନେଳିଆ ହାତପିନ୍ଧା କାଚ କିଣିଆଣେ, ଅଗାଧୁ ଷଡ଼ଙ୍ଗୀ ବାସନା ଅମଲା 
ତେଲ କିଣିଆଣେ, ନାହାକ ଘର ନୀଳ ଲୁହା କରେଇ ଆଉ ଭଲ ଗୀତ ବହି କିଣିଆଣେ- 
ରତନାର ମନଟା ଛଟପଟ ହୁଏ, ବିଦାରି ହୁଏ ଛାତି | ସେ କ'ଣ କିଣିବ ? କାହା ପାଇଁ 
ବି କିଣିବ ୨” ଯାତ୍ରା, ମେଳା ଗ୍ରାମବାସୀଙ୍କ ଧର୍ମବିଶ୍ଵାସ ବା ମନୋରଂଜନ ପାଇଁ 
କେବଳ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ନୁହେଁ, ଏହା ବାଣିଜ୍ୟିକ ମେଳା ପରି ଦ୍ରବ୍ୟ କିଣାବିକାର ଭୂମିକା 
ଗ୍ରହଣ କରେ | ସେମିତି ‘ ଆଦ୍ୟ ବସନ୍ତର କାହାଣୀ” ଗଳ୍ପର ଦରିଦ୍ର ରମାକାନ୍ତ ଘୋର 
ଆର୍ଥକ ଅନଟନ ମଧ୍ଯରେ ପାଠ ପଢ଼ି ଗକିରି ପାଇଛି । ହେଲେ ଭାଇଭଉଣୀଙ୍କ ଦାୟିତ୍ଵକୁ 
ନିଜ ଉପରକୁ ନେଇ ଆର୍ଥକ ବୋଝରେ ପେଷି ହୋଇଯାଇଛି | ସଂସାର କରିବାର 
ସ୍ଵପ୍ନ ଦେଖୁପାରି ନାହିଁ। ନଇପଠାରେ ସାନ୍ତାଳ ଯୁବକର କେନ୍ଦରା ସୁରରେ ତା'ର 
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ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦଗନ ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ରୟ ୧୪୭ 


ଯୁବତୀ ପତ୍ନୀ ନୃତ୍ୟ କରିବା ଦେଖୁ ସେ ବିଚଳିତ ହୋଇପଡ଼ିଛି | ସାନ୍ତାଳ ଯୁବକଠାରୁ 
କେନ୍ଦରା ନେଇ ବଜାଇବାକୁ ଚେଷ୍ଟାକରି ସେ ବିଫଳ ହୋଇଛି | କେନ୍ଦରାଟାକୁ ଖରାପ 
କହି ଭାଙ୍ଗିଦେବା ମଧ୍ୟରେ ତା'ର ହତାଶ ଭାବ ପ୍ରକାଶ ପାଇଛି । ସାନ୍ତାଳୀ ସ୍ତୀ 
ଲୋକଟି ତା' ମନୋଭାବ ବୁଝି ଆକ୍ଷେପ କରି କହିଛି “ କେନ୍ଦରାଟା କାହିଁକି ବାଜେ 
ହବ ବାବୁ, ତୁ ତ ଜମା ବଜାଇ ପାରିଲୁ ନାହିଁ, କେନ୍ଦରାଟାର ଦୋଷ କାହିଁକି ଦଉନୁ 
ମିଛରେ | ତତେ ଜମାରୁ ବଜେଇ ଆସେନାହିଁ। ” 

ପରିବାରର ଆର୍ଥକ ଅନଟନକୁ ଦୂର କରିବା ପାଇଁ ବିଦେଶ ଯାଉଥବା ପୁଅର 
ଦୁଃଖଦୁର୍ଦଶା ଆଉ ଗାଁରେ ଥବା ସନ୍ତାନ ପ୍ରତି ମଙ୍ଗଳାକାଂକ୍ଷିଣୀ ମା'ର ସ୍ବେହ ସହାନୁଦୂତିକୁ 
ନନ୍ଦିନୀ ଶତପଥୀଙ୍କ “ ସୀତା ନାନୀର ପୁଅ” ଗଳ୍ନରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରାଯାଇଛି ଗାନ୍ିକାଙ୍କ 
' ବୀରସା ଭୋଇ” ଗଛରେ ଧନିକ ମଧୁ ମକଦମଙ୍କ ସିଲିଂ ବହିର୍ଦୂତ ଜମିକୁ ଅଭାବୀ 
ଭୂମିହୀନ ବୀରସା ଭୋଇକୁ ଦିଆଯାଇଛି | କିଛିବର୍ଷ ପରେ ମକବ୍ଦମଙ୍କ ଗୁମାସ୍ତା ଜପହରି 
ବାବୁଙ୍କ କୂଟକପଟ କ୍ରମେ ସେହି ଜମି ଖଣ୍ଡିକ ପୁଣି ମକବ୍ଦମଙ୍କ ଅଧୀନକୁ ଯାଇଛି | 
କାଗଜପତ୍ର ଦେଖୁବା ବାହାନାରେ ତହସିଲଦାର ବୀରସାଠାରୁ ସେସବୂକୁ ହସ୍ତଗତ 
କରିନେଇ ତାକୁ ଧକ୍କା ମାରି ପ୍ରକୋଷ୍ଠରୁ ବାହାର କରିଦେଇଛନ୍ତି। ଖଣ୍ଡେ ଟାଙ୍ଗରା 
ଜମି ବୀରସାକୁ ଚିହ୍ନେଇ ଦେଇ ତାହା ତା'ର ପ୍ରାପ୍ୟ ବୋଲି ବୁଝେଇ ଦେଇଛନ୍ତି। 
ବୀରସାର ଜାତିଭାଇ ଧନିକ ବର୍ଗଙ୍କଠାରୁ ମଦ ଓ ଭୋଜିଖାଇ ଚୂପ୍‌ ରହିଛନ୍ତି । ଧନିକ ଓ 
କ୍ଷମତାକାଂକ୍ଷୀ ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ନିରୀହ ଗ୍ରାମୀଣ ଜନତାଙ୍କ ପ୍ରତି ଶୋଷଣର କୃରତା ଏହି ଗଛରେ 
ପ୍ରକାଶ ପାଇଛି । ଗାଳ୍ିକାଙ୍କ ' ବିବର୍ଭନ” ଗଛ ଚରିତ୍ର ଦରିଦ୍ର ରାଣା ପାଇଥିବା ଜମିକୁ 
ଧନିକ ମକଦ୍ଦମ ମଧ୍ଯ ହାତ କରିନେଇଛି। ହରିଜନଙ୍କ ନେତା ଭୋଳି ପୁଅକୁ ପ୍ରଲୋଭିତ 
କରି ମକଦ୍ଦମଙ୍କ ପୁଅ ତଥା ପଦସ୍ଥ ଅଫିସର ଏହି ହୀନକାର୍ଯ୍ୟ କରିବାରେ ସଫଳ 
ହୋଇଛି | ମକବ୍ଦମର ଲୋକମାନେ ରାଣା ଜମିରୁ ପୌଷମାସର ସକାଳେ ଧାନ 
କାଟିଲାବେଳେ ଶୋଷକର ହୀନକାର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରତି ଗାନିକାଙ୍କର ଯେଉଁ ଘୃଣାଭାବ ପ୍ରକାଶ 
ପାଇଛି ଗଳ୍ପ ଭାଷାରେ ତାହା ହେଲା- “ ପୌଷ ସକାଳର ଖରା ଟାଣ ହେବାକୁ 
ଢେରିଅଛି | ପାଚିଲା ଧାନକ୍ଷେତ ଉପରେ ଶୀତୁଳିଆ ପବନଟା ଭୟ ଆଉ ସଙ୍କୋଚରେ 
ଧାନଗୁଡ଼ାକ ଛୁଇଁ ଛୁଇଁ ଯାଉଛି । ଧୀନଗଛଗୁଡ଼ାକୁ ମୁଠାଇ ଧରିଥିବା ଲୋକଗୁଡ଼ାଙ୍କୁ 
ଛୁଇଁବାକୁ ତା'ର ଯେମିତି ଅତ୍ୟନ୍ତ ମୁଣା!” ଗ୍ରାମୀଣ ପ୍ରକୃତି ବର୍ଣ୍ଣନା ମଧ୍ଯରେ ଗାଳିକା 
ଦରିଦ୍ର ମଣିଷର ଦୁର୍ଦଶାକୁ ମାର୍ମିକ ଢଙ୍ଗରେ ବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ତି | 

ଶୋଷିତର ଶୋଷକ ପ୍ରତି ଘୃଣାଭାବ ପ୍ରସନ୍ନ କୁମାର ପାଟ୍ଟଶାଣୀଙ୍କ ' ଶବ” ଗଳ୍ପରେ 
ଦେଖିବାକୁ ମିଳେ | ଗଛ ଚରିତ୍ର ମହନି ତା'ର ଅସୁସ୍ଥ ପିତାଙ୍କ ପାଇଁ ରକ୍ତଯୋଗାଡ଼ କରି 
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୧ ୪୮ ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦଗଳ ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ରୟ 


ନ ପାରିବାବେଳେ ସାହୁକାରର ଆଙ୍ଗୁଠି କଟି ରକ୍ତ ବୋହିଯିବା ଦେଖୁ ସେ ଦୁଃଖପ୍ରକାଶ 
କରିଛି। କାରଣ ଜଣେ ରକ୍ତ ପାଉନଥୁବା ସମୟରେ ଅନ୍ୟଜଣଙ୍କର ଲହୁ ଅଯଥା ନଷ୍ଟ 
ହେଉଛି । ଶୋଷକ ସାହୂୁକାରର ରକ୍ତ ତା' ବାପା ପାଇଁ କିଛି ଆବଶ୍ୟକ ନାହିଁ ବୋଲି 
ପରକ୍ଷଣରେ ସେ ଭାବିଛି। “ ମହନି ଭାବୁଥିଲା, ଭଲ ହୋଇଛି ଯେଉଁ ରକ୍ତର ଜନ୍ମ 
ଶୋଷଣ ପାଇଁ, ସେ ନଷ୍ଟ ହେଉ କ୍ଷତି ନାହିଁ। ଏ ରକ୍ତ ମୋ ବାପା ଦେହରେ ମିଶିଲେ 
ବାପାର ଇଚ୍ଛା ବି ଶୋଷଣ ଆଡ଼କୁ ମୁହାଁଇବ।” “ ନଡ଼ା, ସୂର୍ଯ୍ୟ ଓ କାକର” ଗଳ୍ପରେ 
ଗରିବ ଲୋକଟି ଦାରିଦ୍ର୍ୟତା ଯୋଗୁଁ ତା' ଘର ଛପର କରିପାରିନାହିଁ । ସେ ପୁଣି 
ଦେଖୁଛି ଅଧୁକାରୀଙ୍କ ଧାନଗଦାରେ ତାଙ୍କ ଡିବିରୁ ନିଆଁ ଲାଗି ପୋଡ଼ିଯାଇଛି। ଗାଳିକ 
ଏଠାରେ ଶୋଷଣ ବିମୁକ୍ତ ସକାଳର ସୂର୍ଯ୍ୟୋଦୟକୁ ଆହ୍ଵାନ କରିଛନ୍ତି। 


ଗ୍ରାମର ଅର୍ଥନୀତି ଅଧ୍ୟକାଂଶଭାବେ କୃଷି ଉପରେ ନିର୍ଭରଶୀଳ | ମାତ୍ର ସରକାର 
ଚାଷୀଙ୍କ ପାଇଁ ଯେତେ ଯୋଜନା କଲେ ମଧ୍ଯ କେବଳ କାଗଜପତ୍ରରେ ରହିଯାଉଛି। 
କୃଷକମାନେ ହନ୍ତସନ୍ତ ହୋଇ ଜୀବନ ନିର୍ବାହ କରିବା କଥା ପାଟ୍ଟଶାଣୀଙ୍କ ' ଜଣେ 
ରାଷୀର ନିର୍ବାଣ” ଗନ୍ଧରେ ଦର୍ଶାଯାଇଛି । ଘୋର ଅଭାବ ଅସୁବିଧାରେ ବଞ୍ଚବା ଅପେକ୍ଷା 
ଆମ୍ହତ୍ୟା କରିବାକୁ ଗାଷୀ ଏହି ଗଛରେ ନିଷ୍ପରି ନେଇଛି। ଏହାହିଁ ତା' ପାଇଁ ନିର୍ବାଣ 
ବୋଲି ସେ ମନେକରିଛି। ' ମହାଭୋଜି' ଗଳରେ ଗାଁର ଉଚ୍ଚବଂଶଜମାନଙ୍କୁ ଭୋଜିରେ 
ଆପ୍ୟାୟିତ କରାଯାଇଛି। ବଳକା ଖାଦ୍ୟକୁ ଫିଙ୍ଗିଦେଲା ବେଳେ ହରିଜନମାନେ 
ସେମାନଙ୍କ ପିଲାଛୁଆଙ୍କୁ ଧରି ସେସବୁକୁ ସଂଗ୍ରହ ପାଇଁ ଗାଲିଆସିଛନ୍ତି। ଗାଁରେ ଉତ୍କଟ 
ଜାତିପ୍ରଥା ଓ ଆର୍ଥକ ଦୂର୍ଗତିକୁ ଗାଳଛ଼ିକ ଏଥିରେ ଦେଖାଇ ଦେଇଛନ୍ତି 

ଗାଁର ରୂପ ବୈଚିତ୍ରକୁ ଗିରୀଶ ଚନ୍ଦ୍ର ସାହୁ ତାଙ୍କ ଗଛରେ ନିଖୁଣଭାବେ ରୂପାୟିତ 
କରିଛନ୍ତି । ତାଙ୍କ ସଂପର୍କରେ ଆଲୋଚକ ଆଦିକନ୍ଦ ସାହୁ କହନ୍ତିଓ “ ଗାଛିକ ଗିରୀଶ 
ଚନ୍ଦ୍ର ସାହୁ ଚିରକାଳ ଗାଁ ମାଟିକୁ ଭାରି ଆପଣେଇ ନେଇଛନ୍ତି। ସଙ୍ଖୋଳି ନେଇଛନ୍ତି 
ନିପୀଡ଼ିତ ପ୍ରିୟ ଗାଁ ମଣିଷମାନଙ୍କୁ | ଆଜି ଆଉ କାଲିର ପାର୍ଥକ୍ୟ ଦେଖାଇବାରେ ତାଙ୍କର 
ବେଶୀ ଆଗ୍ରହ| ଘରବାଡ଼ି, ଗାଁ ଲୋକ, ବୁଢ଼ାବାପୀ, ତାଙ୍କ ଅତି ଆଦରଣୀୟା 
ଶୋଭାନାନୀ, ବଢ଼ି, ମରୁଡ଼ି ସବୁର ଭାରି ସରସ ଚିତ୍ର ସେ ବାଢ଼ି ଦେଇଛନ୍ତି ତାଙ୍କ 
ଗଳ୍ଧରେ | ତାଙ୍କ ବିନୀତ ଆମତ୍ମାଟି ତାଙ୍କ ଗଳଲେଖାକୁ କେମିତି ଉତ୍ତୀର୍ଣ୍ଣ ହୋଇଆସିଛି। 
ତାଙ୍କ ଗଳ୍ସବୁ ପଢ଼ିଲେ ତାଙ୍କ ଆତ୍ମୀୟତାର ହାତ ଦୁଇଟି ଯେମିତି ପାଠକମାନଙ୍କୁ 
କୋଳାଗ୍ରତ କରିବାକୁ ଲମ୍ବିଆସେ | ନଗର ଜୀବନର ନାନା କୋଳାହଳ ଭିତରେ ବି 
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ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗବ ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍୍ୟୁ ୧୪୯ 


ଗୋଟେ ନିରୁତା ପଲ୍ଲୀ ଜୀବନକୁ ପ୍ରାଣରେ, ସୃତିରେ ଧରି ରଖୁବାର ଆବେଗଟିକୁ ମୁଁ 
ତାଙ୍କର ଗୋଟେ କୌଳିନ୍ୟ ଗୋଟେ ସଂସ୍କୃତି ସମ୍ପନ୍ନତା ବୋଲି ବର୍ଣ୍ଣନା କରୁଛି।” 


ଗ୍ରାମଜୀବନର ଅସହାୟତା, ନୈରାଶ୍ୟ, ବ୍ୟଥା, ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସ, ଧର୍ମବିଶ୍ଵାସ ଆଦି 
ନାନାକଥାକୁ ଗାଳିକ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି । ଗିରୀଶ ସାହୁଙ୍କ ରୂପାନ୍ତର” ଗଳ୍ପରେ ନିଜ 
ପିତୃପୁରୁଷଙ୍କ ଭିଟାମାଟିକୁ ଛାଡ଼ି ସହରରେ ଜାଗାଟିଏ କିଣିବା ପାଇଁ ଶ୍ରୀମୟ ଆଗ୍ରହୀ 
ହୋଇଥିଲେ ବି ପରକ୍ଷଣରେ ତାଙ୍କ ମନର ଭାବନାରେ ରୂପାନ୍ତର ଘଟିଛି। ଗାଁର ସୃତି 
ତାଙ୍କ ମାନସପଟରେ ଉଜ୍ଜୀବିତ ହୋଇଛି। ଗାର ଆତ୍ସୀୟତାରେ ସେ ବିଭୋର 
ହୋଇଛନ୍ତି, ଯାହା ସହରରେ ବିରଳ | ଗଳ ଭାଷାରେ “ ଗାଁ ଦାଣ୍ଡ ଧୂଳିର ଅବିର, 
ଗୋବର -ଖତର ବାସ୍ଵା ଓ ବାରି ମଲ୍ଲୀଫୁଲ ମହକରେ ସେ ବାସ୍ବାୟିତ ହୋଇପଡ଼ିଲା! 
ଏ ତ ଅତର ବାସ୍ା ନୁହେଁ, ଅତର ପରି ନକଲି ନୁହେଁ, ମାଟି ଓ ଗଛର ନିଃଶ୍ଵାସରେ 
ସେ ଆବେଗ ସ୍ତ୍ଳିତ ହୋଇପଡୁଛି। ନଦୀର ଚକ୍ଚକ ଚିତ୍ର ମଣ୍ଡିତ ପାଣିରେ ସେ 
ନିଜକୁ ହଜାଇ ଦେବାପାଇଁ ଇଛା କଲା।” “କି ସୁନ୍ଦର ଆହା” ଗଳ୍ପରେ ପଲ୍ଲୀର 
ମନୋରମ ପ୍ରାକୃତିକ ଦୃଶ୍ୟ ଅଙ୍କତ ହୋଇଛି | ' ଭିନ୍ନ ପୃଥୁବୀ” ଗଛରେ ଗ୍ରାମ୍ୟ ସମାଜର 
ଅଭାବ ଅନଟନକୁ ଗାଳିକ ବାସ୍ତବ ରୂପ ପ୍ରଦାନ କରିଛନ୍ତି | ଅଭାବୀ ପରିବାରର ଦୁର୍ଦଶା 
କଥା ବର୍ଣ୍ଣନା କରିବାକୁ ଯାଇ ଗାଳିକ ଏହି ଗଳ୍ପରେ କହିଛନ୍ତି “କି ଇଣ୍ଟରଭ୍ୟୁ 
ଦେବୁ | ଏମିତି ତ ଅନେକ ଦେଲୁଣି| ଶଳା ଯେଉଁ ଯୁଗ ହେଲାଣି ନିଜର ଲୋକ ନାହିଁ 
ତ ଗିରି ନାହିଁ କାହିଁକି ବେକାରଟାରେ ଖର୍ଚ୍ଚାନ୍ତ ହେବୁ | ଏ ବର୍ଷ ଯେଉଁ ବଜାର ତ 
ଦେଖୁଛୁ। ଚାଷ ନାହିଁ କି ବ୍ୟବସାୟ ନାହିଁ। ଚାଉଳ କିଣି କିଣି ବେଳଯାଉଛି | ପଇସା 
କେଉଁଠୁ କେତେ ଆସିବ ? ” 


ଗାଳିକ ସାହୁଙ୍କ ' ଗାଁରେ ଦୁଇଟି ରାତି” ଗଳରେ ଗ୍ରାମ୍ୟ ନ୍ୟାୟନିଶାପର ଏକ 
ପରିବେଶକୁ ନେଇ ସେ କହନ୍ତି “ ଗାଁ ଠାକୁରାଣୀ ପାଖରେ ପ୍ରଶସ୍ତ ଜାଗା | ଦରିପାଲ 
ବିଛା ହୋଇଛି | ତିନିପଡ଼ାର ଲୋକ ଧୀରେ ଧୀରେ ଠୁଳ ହେଉଥାନ୍ତି। ଆମ ଗାଁ'ର 
ମୁରବି, ଅନ୍ୟ ଗାଁରୁ ଡକା ହୋଇଥବା ମୁରବି, ସରପଞ୍ଚ, ସମିତିସଭ୍ୟ ଓ ତିନିଜଣ 
ୱାର୍ଡମେମ୍ବର ଏମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଆସନ ଗୋଟେ ପଟରେ | ଆଉ ଗୋଟେ ପାଖରେ ଆମ 
ତିନିପଡ଼ାର ଲୋକ ଓ ଅନ୍ୟ ପାଖରେ ଆମ ପାଖ ଗାଁ'ର ଲୋକମାନେ ବସିଥା'ନ୍ତି। 
ଅଧୁକାଂଶ ଯୁବକଗୋଷ୍ଠୀର | ମଝିରେ ଜଳୁଥାଏ ପେଟ୍ରୋମାକ୍ସ୍‌ ଲାଇଟ୍‌ ! ଲାଇଟ୍‌ ପାଖରେ 
ଗୋଟେ ବଡ଼ ପିତ୍ତଳ ଥାଳିରେ ବିଡ଼ି, ପାନ ଓ ସିଗାରେଟ୍‌ | ଘୋ ଘୋ ପାଟିତୁଣ୍ଡରେ 
ଫାଟି ପଡୁଥାଏ ସେ ଜାଗା କାହା କଥା କିଛି ଶୁଭୁ ନ ଥାଏ, ରାଷଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି 
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TC ର! 


ଗାଁ ରାଜନୀତି ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଗପ ପସରା ମେଲି ଦେଇଥାଆନ୍ତି ଗାଁ ଲୋକେ । 
ଗଳରେ ଗ୍ରାମୀଣ ଜନତାଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଦୃ, “ କାନି” ଗଛରେ ଗାଉଁଲି ବୃଦ୍ଧାର ପରଲୋକ 
ଓ ମାତୃତ୍ଵଭାବକୁ ଦେଖାଇ ଦିଆଯାଇଛି | ‘କାହାଣୀ ଖୋଜୁଥିବା ମଣିଷ” ଗଳ୍ପରେ 
ଗ୍ରାମୀଣ ଜନତାଙ୍କ ସହରୀ ସଭ୍ୟତା ପ୍ରତି ଆକର୍ଷଣ ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ | ଗାଳିକ ସାହୁଙ୍କ 
ଗଛ ସଂପର୍କରେ ଆଲୋଚକ କୃଷ୍ଣଚନ୍ଦ୍ର ପ୍ରଧାନ କହନ୍ତି¬ “ ଶ୍ରୀ ସାହୁଙ୍କର ଗଳର ସବୁଠାରୁ 
ଆକର୍ଷଣୀୟ ଦିଗ ହେଉଛି ତାଙ୍କ ଭୂମିର ଭାବ, ମଣିଷର ଆପଣାପଣ, ଆଦର୍ଶ ନିଷ୍ଠ 
ପାରିବାରିକ ଜୀବନ ଓ ମଣିଷର ସମ୍ବେଦନଶୀଳ ରୂପଚିତ୍ର! ” 

ଗ୍ରାମୀଣ ମଣିଷଙ୍କ କଥା କହିବାରେ ଗାଳିକ ବିଷ୍ଣୁ ସାହୁଙ୍କ ଲେଖନୀ ସର୍ବଦା 
ଆଗଭର | ଆଲୋଚକ ବାଉରୀବନ୍ଧୁ କରଙ୍କ ମତରେ- “ ବିଖୁ ସାହୁଙ୍କ ଗଳର ପରିସର 
ଭାବବସ୍ତୁ ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଯେପରି ବ୍ୟାପକ, ଅନ୍ତର୍ମୁଖୀନତା ଓ ମନୋବିଶ୍ଳେଷଣ ନୈପୁଣ୍ୟରେ 
ତାଙ୍କ ଗଳ୍ପର ବୈଚିତ୍ର୍ୟ ସେହିପରି ଅନନ୍ୟ ନିଗୁଢ଼ ଆସ୍ତିକ ଭାବନା ସହିତ ଆମର 
ମାଟି, ପାଣି, ପବନର ସ୍ବର ତାଙ୍କ ଗଛରେ ଅନୁରଣିତ | ସାଂପ୍ରତିକ ମଣିଷ ଜୀବନର 
ସମସ୍ତ ସଂଶୟ ଓ ପ୍ରତିବନ୍ଧକକୁ ଅତିକ୍ରମ କରି ଜାଗତିକ ଜୀବନର ସତ୍ୟ ଉନ୍ମୋଚନରେ 
ତାଙ୍କ ଗଛ ସତଚେଷ୍ଟିତ। ” 

ବିଷ୍ଣୁ ସାହୁଙ୍କ  କାର୍ରିକ ପୂର୍ତମୀର କାବ୍ୟଂ ଗଳ୍ପରେ ରାସପୂର୍ଣ୍ଠତମୀକୁ ଆଧୁନିକ 
ରୀତିରେ ପାଳନ କରିବାକୁ ଯୁବକମାନେ ଅତ୍ଯଧ୍ବକ ଉତ୍ସାହିତ ହୋଇଛନ୍ତି । ସଭାରେ 
ଯୁବକମାନେ ଜିଦ୍‌ ଧରି ବସିଛନ୍ତି। ଗାଳିକଙ୍କ ଭାଷାରେ- “ ସେଦିନ ଯୁବକମାନେ 
ଜିଦ୍‌ ଧରି ବସିଲେ, ଏ ବର୍ଷ ପ୍ରତିବର୍ଷ ପରି ପୁରୁଣା ପଦ୍ଧତିରେ ରାସ ବୋଲାଯିବ 
ନାହିଁ। କଟକରୁ ଆସିବ ମେଲୋଡ଼ି ପାର୍ଟି, ଜାକ୍‌ସେଟ, ୟାମା, ସିନ୍ଜେସାଇଜର, ଲାଲ୍‌ 
ଟ୍ରଞ୍ଚିଟ୍‌ ଓ ଡ୍ରମ୍‌ | ବିଭିନ୍ନ କିସମର ବାଣ ଫୁଟାଯିବ। କଳିଯୁଗର ରାଧାକୃଷ୍ଣମାନେ 
ଡ଼ୁଏଟ୍‌ ଦେବେ, ଡିସ୍‌କୋ ନାଚୁଥବା, ଶୁଙ୍ଖଳା ଓ ସଂସ୍କୃତି ବହିର୍ଭୂତ ଯୁବକମାନଙ୍କ 
ଗହଣରେ | ଖୋଳ, କରତାଳ ବଜେଇ ଆଉ ସେ ମାନ୍ଧାତା ଅମଳର ଢଙ୍ଗରେ ରାସ 
ବୋଲି ଗଳାଫଟାଇ ଚିକ୍ରାର କରିବାର କିଛି ମାନେ ନାହିଁ। ” ମୂଦଙ୍ଗ ବାଦକ ମାୟାଧର 
ଯୁବକମାନଙ୍କ କଥା ଶୁଣି ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟାନ୍ତିତ ହୋଇଛି | କାରଣ ଯୁବକମାନଙ୍କର ରାସ 
ସଂପର୍କରେ କୌଣସି ଧାରଣା ନାହିଁ ବୋଲି ସେ ହୃଦ୍ବୋଧ କରିଛି | 


ଗ୍ରାମୀଣ ଧାର୍ମିକ ବିଶ୍ବାସରେ ଯେଉଁ ଅବକ୍ଷୟ ଘଟିଛି ତା'ର ଆଉ ଏକ ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ 
ହେଉଛି ବିଷୁ ସାହୁଙ୍କ “ ସୂର୍ଯ୍ୟୋଦୟର ଶ୍ଲୋକ” ଗଳ | ଗ୍ରାମ ମନ୍ଦିରରୁ ମଦ ବୋତଲ 
ବାହାରିବା ଦେଖୁ ଗ୍ରାମବାସୀଙ୍କ ଧାର୍ମିକ ବିଶ୍ଵାସ ପ୍ରତି କୁଠାରଘାତ ସଦୃଶ ପ୍ରତୀୟମାନ 
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ହୋଇଛି। ନିର୍ବାଚନ ଫଳାଫଳ ଜାଣିବା ପରେ ଗାଁ ଯୁବଗୋଷ୍ଠୀ ମଦ ମାଂସରେ 
ଭାସିଛନ୍ତି । ଯାହାର ପରିଣାମସ୍ଵରୂପ ମନ୍ଦିରରେ ବି ଯୁବକମାନେ ଲୁଚିଛପି ମଦ୍ୟପାନ 
କରିବା ହିନ୍ଦୁ ଧାର୍ମିକ ପରମ୍ପରା ପ୍ରତି ଘୋର ଅସମ୍ମାନଜନକ | “ଘାଟ” ଗଛରେ ଗାଁର 
ଭାଇଗରା, ଆତ୍ମୀୟତାପୂର୍ଣ ଶାନ୍ତ ପରିବେଶ ଜାତି, ଧର୍ମ ଭେଦରେ ଅଶାନ୍ତ ହୋଇଯିବାର 
ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ | ଗଳ୍ପ ଚରିତ୍ର ବୃତ୍ତିରେ ଜଣେ ଘାଟିଆ | ନଶର ଏପାରିରୁ ସେପାରି 
ଡଙ୍ଗା ଚଳେଇ ସେ ଲୋକମାନଙ୍କୁ ନଦୀ ପାର କରେ। ସବୁ ମନୁଷ୍ଯଙ୍କ ଦେହରେ 
ଗୋଟିଏ ପ୍ରକାର ରକ୍ତ ଆଉ ପବନ ପ୍ରବାହିତ ହେଉଥିଲେ ମଧ୍ଯ ଜାତି, ଧର୍ମ, ନାଁରେ 
ମଣିଷ ମଣିଷ ମଧ୍ଯରେ କଳିକଜିଆ, ହଣାକଟାକୁ ସେ ପସନ୍ଦ କରିନାହିଁ। ଅମିନାର 
ମୁତ୍ୟୁରେ ତା” ହୃଦୟରେ ପ୍ରଚଣ୍ଡ ଆଘାତ ଲାଗିଛି। ଡଙ୍ଗାକୁ ନେଇ ସେ ତା'ର ଦୁଃଖ ଓ 
କ୍ଷୋଭକୁ ବ୍ୟକ୍ତ କରିଛି | ଗଛ ଭାଷାରେ “ତୁ ଗଲି ଯା”, ଗଲି ଯା' ତୋ” ବାଟରେ | 
ତୋତେ ଚଲେଇବାର ଯୋଗ୍ୟତା ମୋର ନାହିଁ। ତୋ” ଉପରେ ପାଦ ଥାପିବାର 
ଯୋଗ୍ୟତ ନାଇଁ ଏ ଘାଟ କୂଳିଆ ମଣିଷମାନଙ୍କର। ଯା” ଏବେ ତୋ”ର ଯୁଆଡ଼େ 
ଇଚ୍ଛା, ତୁ ଗାଲି ଯା' , ଆଜିଠୁ ତୋର ଛୁଟି |” ଗାଳିକ ଡଙ୍ଗାକୁ ଜାତି, ଧର୍ମ ନିର୍ବିଶେଷରେ 
ସହନଶୀଳ, ଶାଶ୍ବତ ଜୀବନବୋଧର ପ୍ରତୀକ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି 

ଜିତେନ୍ଦ୍ର ନାରାୟଣ ଦାସ ଓରଫ ଦାଶ ବେନହୁରଙ୍କ ଅଧ୍ୟକାଂଶ ଗଛରେ ଗାଁର 
କଥା ହିଁ ପ୍ରକାଶ ପାଇଛି । ‘ଆକାଶରେ ମାଟି ରାସ୍ତା! ଗଛରେ ସହରରେ ବାବୁଙ୍କ 
ଘରେ ରହିଥିବା ପିଲାଟି ଭଲରେ ଥଲେ ମଧ୍ଯ ସେ ତା” ଗାଁକୁ ଭୁଲିପାରିନାହି। ସେ 
ସର୍ବଦା ଝୁରି ହେଇଛି ତା' ମାଆ ଆଉ ଭିଟାମାଟିକୁ| ଆଖୁ ଆଗରେ ତା'ର ଭାସିଉଠେ 
ଗାଁ ରାସ୍ତା | “ ସେଇଠି ସହସା ତାକୁ ଦିଶିଯାଏ ଗୋଟିଏ ମାଟି ରାସ୍ତା ଲମ୍ବି ଲମ୍ବି ଯାଇଛି 
କାହିଁ କେତେ ଦୂରକୁ | ରାସ୍ତାର ଶେଷମୁଣ୍ଡକୁ ସେ ଆଖୁ କୁଞ୍ଚେଇ ଚାହେଁ | ହଠାତ୍‌ 
ଉଜଳି ଉଠେ ତା'ର ଦୁଇ ଆଖୁ | ତାକୁ ତା'ର ଗାଁ ମୁଣ୍ଡ ଦିଶେ। ଦିଶିଯାଏ ଗାଁ ମୁଣ୍ଡ 
ସପନେଶ୍ବରଙ୍କ ମନ୍ଦିର ଉପରେ ଥବା ତ୍ରିଶୁଳ ଓ ପତାକା!”  ଯୁଗାନ୍ତର” ଗଛ ଚରିତ୍ର 
ଶୁଭଙ୍କର ବିଦେଶ ଗଲିଯିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଗାଁର ଜମିବାଡ଼ି ବିକ୍ରି କରିବାକୁ ସ୍ଥିର କରିବାରୁ 
ଗାନ୍ଥିକ ଜନ୍ମମାଟିର ମହତ୍ତଵକୁ ସୁଚେଇ ଦେଇ କହିଛନ୍ତି “ ଓଡ଼ିଶା ଭଳି ମାଟିରେ ସେ 
ୟୁରୋପୀୟ ବିଛିନ୍ନତା କାହିଁ ୨ ଏବେ ବି ଏଠି କୋଳାକୋଳି ମହକର ଅଭାବ ନାହିଁ 
ଏବେବି ଏଠି ଗାଁ ଦାଣ୍ଡରେ ପ୍ରଜାପତି ଉଡୁଛନ୍ତି, ଗାଁ ଗାରିପଟେ କାକଳି କୂଜନର ପନ୍ତି 
ଝୁଲୁଛି । ଜଗନ୍ନାଥ ବି ଏଠି ମହଜୁଦ୍‌ ଅଛନ୍ତି।” ସେହିପରି “ ସିଟିଜେନସିପ୍‌' ଗଛରେ 
ସୁନନ୍ଦା ଆମେରିକାର ସିଟିଜେନ୍‌ସିପ୍‌ ଫର୍ମରେ ଦସ୍ତଖତ କରିବା ପୂର୍ବରୁ ନିଜର ଜନ୍ମମାଟି 
ପ୍ରତି ଅଧକ ଆକର୍ଷିତ ହୋଇଛନ୍ତି। ସ୍ବାମୀର ବାଧବାଧକତାରେ ଦସ୍ତଖତ କଲେ ବି 
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୧ ୫ ୨ ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗଛ-ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ର 


ତାଙ୍କ ମନରେ ଭିଟାମାଟିର ମାୟା ବଳବତ୍ତର ହୋଇଛି। “ଜ୍ଞାନ, ସୁବିଧା ସୁଯୋଗ 
ପାଇଁ ପୂଥବୀ ବୁଲ; ମାତ୍ର ଜନ୍ମାଟିକୁ ଭୁଲ ନାହିଁ। ମାଟିକୁ ଭୁଲିଲେ ମାଆକୁ ଭୁଲିଲା 
ଭଳି | ” “ ଝିଅର ଚିଠି”, ଏକାନ୍ତ ଏକକ”, ' ନିଛାଟିଆ ମାଟି! , ସିଗାରେଟ୍‌ ଖୋଳ! , 
' ମାଟି ତଳର ସୂର୍ଯ୍ୟ ଆଦି ଗଛରେ ଗାଛଳିକ ତାଙ୍କ ଗ୍ରାମ୍ୟ ଅନୁଭୂତି ଓ ପ୍ରୀତିକୁ ଚମଚ୍କାର 
ରୀତିରେ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଛନ୍ତି। 

ଓଡ଼ିଆ ସମାଜ ଓ ସଂସ୍କୃତିର ଭିତ୍ତଭୁମି ହେଉଛି ଯୌଥ ପରିବାର | ଏହା ପରିବାରର 
ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଏକତା ସୂତ୍ରରେ ବାନ୍ଧି ରଖୁବା ସହ ସୁଖଦୁଃଖରେ ମଧ୍ଯ ସହଭାଗୀ କରାଏ। 
ଗ୍ରାମୀଣ ସମାଜର ଶାନ୍ତି ସୌହାର୍ଦ୍ୟର ପ୍ରଧାନ ଉତ୍ସ ହେଉଛି ଯୌଥ ପରିବାର । ଯୌଥ 
ପରିବାରର ମୌଳିକ ସ୍ଵରୂପ ବଦଳିଯିବାରୁ ଗ୍ରାମୀଣ ପାରିବାରିକ ଜୀବନ ଅଶାନ୍ତମୟ 
ହୋଇଛି ଗୌରହରି ଦାସଙ୍କ “ ବିଦେଶ” ଗନ୍ଧରେ | ଏହି ଗଛରେ ମାନଗୋବିନ୍ଦଙ୍କ 
ଗାରିପୁଅବୋହୂ ଓ ଝିଅ ଇତିଶ୍ରୀକୁ ନେଇ ତାଙ୍କର ପରିବାର | “ ମାନଗୋବିନ୍ଦଙ୍କ ପରିବାର 
ଗାଁ ମଝିରେ ବଡ଼ ତେନ୍ତୁଳି ଗଛଟା ପରି।” ମାନଗୋବିନ୍ଦଙ୍କ ଇଛା ଜମିରେ ହିଡ଼ ପଡ଼ିବ 
ନାହିଁ। ସମୟକ୍ରମେ ପୁଅବୋହୂ ସେମାନଙ୍କ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ସ୍ଵାର୍ଥ ପାଇଁ ଯୌଥ ପରିବାର 
ଚଳଣିରେ ପରିବର୍ଭନ ଆଣିଛନ୍ତି । ବିଦେଶ ଫେରନ୍ତା ଝିଅ ଇତିଶ୍ରୀ ଦେଖଛି ରୋଷେଇ 
ଘରେ ସମସ୍ତଙ୍କ ଅନ୍ଧ କେବଳ ଏକାଠି ରନ୍ଧା ହେଉଛି। ଭାଉଜମାନେ ସେମାନଙ୍କ 
ପସନ୍ଦ ମୁତାବକ ଖାଦ୍ୟ ନିଜ କୋଠରିରେ ଅଲଗା ପ୍ରସ୍ତୁତ କରି ଖାଉଛନ୍ତି। କେହି 
କାହା ସହ କିଛି ଭାଗ କରିବାକୁ ଗାହୁଁନାହାନ୍ତି। ଏହାଦ୍ଵାରା ପରିବାରର ଲୋକ ନିଜ 
ପରିବାର ମଧ୍ଯରେ ବିଦେଶୀ ବୋଲି ଅନୁଭବ ହେଉଛି । ପରିବାରର କାମକୁ ମିଳିମିଶି 
ନ କଲେ ଅବା ସ୍ବାର୍ଥପର ମନୋବୃଭି ପୋଷଣ କଲେ ଯୌଥ ପରିବାର ମୂଳଦୁଆ 
ଭୁଶୁଡ଼ି ପଡ଼ିବାର କଥା ଗାଳିକଙ୍କ “ ପାହାଡ଼ ଗଛରେ କୁହାଯାଇଛି। ଏହି ଗଳ୍ପରେ 
ପରିବାରର ସଦସ୍ୟମାନେ ନିଜର ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ସ୍ବାର୍ଥକୁ ପରିବାରର ମାନ-ସସ୍ମାନଠାରୁ 
ବଡ଼ ବୋଲି ବିବେଚନା କରିଛନ୍ତି। ପୁଅମାନକୁ ଏକାଠି ରଖୁବା ପାଇଁ ଜେଜେମା” 
ବହୁତ ଚେଷ୍ଟା କଲେ ବି ସେସବୁ ଫସର ଫାଟିଯାଇଛି। “ପୁଅମାନଙ୍କୁ ଚଳେଇ 
ମିଶେଇ ରଖୁବା ପାଇଁ ଜେଜେମା” ଢେର୍‌ ଚେଷ୍ଟା କରିଥଲା। ରାତି ରାତି କାନ୍ଦିଥଲା, 
ଦିନ ଦିନ ଉପବାସ ରହିଥଲା। ‘ମୋ ଅନ୍ତେ ଯାହା କରିବ” ବୋଲି ରାଣ ନିୟମ 
ଦେଇଥଲା। × × × ଜେଜେମା'ର ପଣ, ଅଭିମାନ ଭିନ୍ନେ ହୋଇଯିବାର ଇଚ୍ଛା 
ଆଗରେ ଟେକି ପାରି ନ ଥଲା!” 


ଆମ୍ସ୍ବାର୍ଥ ପାଇଁ ଯୌଥ ପରିବାର ଭାଙ୍ଗିଯାଏ ଏବଂ ପରବାର ସଦସ୍ୟଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ 
ସ୍ବେହପ୍ରୀତି ଉଣା ହୁଏ | ପରିବାର ଖଣ୍ଡବିଖଣ୍ଡିତ ହେବାଦ୍ଵାରା ଶିଶୁମାନେ ସ୍ବେହରୁ ବଞ୍ଚତ 
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ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗଛ ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ର୍ୟ ୧ ୫୩) 


ହୁଅନ୍ତି । ଯାହାଦ୍ଵାରା ସେମାନେ ପରବର୍ଭୀ କାଳରେ ସାମାଜିକ ମନୋବୃତ୍ତିରୁ ଦୂରେଇ 
ଯାଆନ୍ତି । ବ୍ୟକ୍ତି ଆତ୍ମସ୍ବାର୍ଥର ବଶବର୍ଭୀ ହୋଇ ଗାଁ ଯୌଥ ପରିବାର ସଂପର୍କକୁ ଉଜ୍ଲାଡ଼ି 
ଦେବାର ଚିତ୍ର ଗୌରହରିଙ୍କ “ ମୁଷା ଓ ଠେକୁଆ” ଗଛରେ ପ୍ରତିଫଳିତ ସ୍ଵାର୍ଥପ୍ରବଣତା 
ଯୈଥ ପରିବାରକୁ ଭାଙ୍ଗି ଚୁର୍‌ମାର୍‌ କରିଛି “ କାଇିକ ଫେରିବ” ଗଛରେ | ସେହିପରି 
ସ୍ବାର୍ଥପର ମନୋବୃତ୍ତି ଗ୍ରାମର ସ୍ଵଚ୍ଛ ପରିବେଶକୁ ଗୋଳମାଳିଆ କରିଦେବାର ଘଟଣା 
* ବିସର୍ଜନ” ଗଛରେ ବର୍ଣ୍ଣିତ । ତ୍ୟାଗ ପରିବର୍ରେ ଭୋଗକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଉଥବା ରାଜନେତା 
ନିଜକୁ ବିଜ୍ଞାପିତ କରିବାରେ ମାହିର୍‌। ଗାଁରେ ପୂଜା, ମହୋତ୍ସବ ଆୟୋଜନ କରି 
ବାହାଦୁରି ନେବାରେ ଏମାନେ ସର୍ବଦା ତପ୍ୂର। ଗାଁର ଯୁବକମାନଙ୍କୁ ହାତକରି 
ଗନ୍ଦାଭେଦା ଆଦାୟ କରିବା ଓ ଗୋଷ୍ଠୀ କନ୍ଦଳ ଭିଆଇବାର କଥା ଏହି ଗଛରେ 
ବର୍ଣ୍ଣିତ। 

ଗ୍ରାମର ପ୍ରଥା, ପରମ୍ପରା ଓ ସରଳ, ନିରକ୍ଷର ଗ୍ରାମୀଣ ନାରୀର ଦୂଃଖ ଯନ୍ତ୍ରଣାକୁ 
ନେଇ “ସ୍ତ୍ରୀ! ଗଳ୍ପ ରଚିତ | ରକ୍ଷଣଶୀଳ ଗ୍ରାମୀଣ ସମାଜରେ ନାରୀ ପ୍ରତି ହତାଦରଭାବ 
ଓ ନାନା ପ୍ରତିବନ୍ଧକ ମଧ୍ଯରେ ସେ ନିଜ ଗୋଡ଼ରେ ନିଜେ ଠିଆ ହୋଇଛି ' ଆଖଡ଼ାଘର' 
ଗଛରେ | ଗଳ ଚରିତ୍ର ମାନୀ ଅପା ନିଜସ୍ଵ ଉଦ୍ୟମରେ ଥିଏଟର ପାର୍ଟି ଗଢ଼ି ଗାଁ ନିଆଁପାଣିରୁ 
ବାସନ୍ଦ ହୋଇଛି ମାନି ଅପା ଧୈର୍ଯ୍ୟର ସହ ସମସ୍ତ ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ପିତିର ସାମ୍ବା କରି 
ପୁରୁଷ ପ୍ରଧାନ ସମାଜରେ ନାରୀର ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ପରିଚୟ ସୂଷ୍ଟି କରିଛି। ଗଳ୍ପ ଭାଷାରେ 
“ ମାନୀ ଅପାଙ୍କ ଜୀବନଟା ଏକ ସ୍ଵୟଂସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଅଶୁଳ ନାଟକ। କେଉଁ ଝିଅ ଅବା 
ଏତେ ଦୁଃଖରେ ବଞୱ ରହିପାରିଥାଆନ୍ତା ? ମାତ୍ର ମାନୀ ଅପା ଅସମ୍ଭବକୁ ସମ୍ଭବ କରିଥଲେ। 
ଭବିଷ୍ୟତର କେଉଁ ଏକ ଉନ୍ମଳ ସମ୍ଭାବନାରେ ସେ ସବୁକିଛି ଦୁଃଖ ଓ ନିର୍ଯାତନାକୁ 
ଭୁଲିଯାଉଥଲେ | ଭୁଲିଯାଇଥଲେ ନିଜର ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ସୁଖସ୍ଵାଚଛନ୍ଦ୍ୟ ନିଜର ଭବିଷ୍ୟତ 
ଘରକରଣା, ସ୍ବାମୀ, ଶୃଶୁର ଓ କୋଠାବାଡ଼ି।” ଅବକ୍ଷୟମୁଖୀ ଗ୍ରାମ୍ୟ ଜୀବନ ଓ ଅନ୍ୟାୟ 
ଅତ୍ୟାଗ୍ରକୁ ବିରୋଧ କରୁଥବା ଯୁବକର ହତ୍ୟାକୁ ନେଇ ˆ ବିପ୍ଲବୀ” ଗଛ ପରିକଳ୍ଚିତ।| 
ଆଜିର ଅବକ୍ଷୟମୁଖୀ ଗ୍ରାମୀଣ ଜୀବନ ସଂପର୍କରେ ଗାଳିକ କହନ୍ତି “ ଗାଆଁଟା ଆଜିକାଲି 
ମନେହେଉଛି ଗୋଟିଏ କୁହୁଳା ବାରୁଦ ଗଦାପରି| ଯେକୌଣସି ମୁହୂର୍ଭରେ ବିସ୍ପୋରଣ 
ହୋଇଯିବ । ନାୟକ ପାଞ୍ଚଘର ଜୀବନ ଉପରୁ ପାଣି ଛଡ଼େଇ ସାରିଲେଣି। ” “ ନୂଆଗଡ଼ , 
 ସଂକୀଉଁନ? , ‘ ମୋକ୍ଷ? ଗଳରେ ସରଳ, ନିରକ୍ଷର ଗ୍ରାମୀଣ ମଣିଷ ଧର୍ମବିଶ୍ଵାସ ଓ 
କୁସଂସ୍କାରର ଶିକାର ହୋଇ ମଠର ମହନ୍ତ ବା ମଠଲୋକଙ୍କୁ ଦେବତା ଜ୍ଞାନ କରି 
ନିଜର ଓ ସମାଜର କ୍ଷତିସାଧନ କରିବା ଘଟଣା କଥତ | 
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୧୫ ୪ ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦଗନ-ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ର୍ଯ 


ନିଶ୍ପର୍ତି' ଗଛରେ ଗାଳିକ ଅତୀତର ସୃତିଗ୍ବରଣ ମଧ୍ଯରେ ଗାଁର କଥାକୁ ବଖାଣିଛନ୍ତି। 
ଅନେକଦିନର ଅଭିଳାଷକୁ ପୂରଣ କରିବା ନିମନ୍ତେ ସୁଲୋଚନା ନିଜ ଗାଁ ପାଟପୁରର 
ପୈତ୍ଧକ ସମ୍ପତ୍ତି ବିକି ରାଜଧାନୀରେ ଜାଗା ଖଣ୍ଡେ କିଣିବାକୁ ମନସ୍ଥ କରିଛନ୍ତି। ଗାଁ ଜମି 
ବିକିବାର ନିଷ୍ପତ୍ତ ନେବା ସମୟରେ ସୁଲୋଚନାର ମନ ପରିବର୍ଭନ ହୋଇଛି । 
ସୁଲୋଚନାଙ୍କ ଭାବାନ୍ତର ସଂପର୍କରେ ଗାଳିକ କହିଛନ୍ତିଖ “ ଏଇ ଘରର କାନ୍ଧରେ 
ନେସି ହୋଇ ରହିଛି ପରଶ ବର୍ଷର ସ୍ୃତି। ଏଇଠି ବଡ଼ପୁଅର ଜନ୍ମ ଏଇଠି ତାଙ୍କର 
ଘରକରଣା | ଏଇଠି ମତ ମତାନ୍ତର, ରାଗ-ଆଡ଼ରୁଷା | ପୁଣି ଏଇଠି ସ୍ବାମୀ ସୋହାଗ | 
ସୁଲୋଚନା ଯୁଆଡ଼େ ଯୁଆଡ଼େ ଅନଉଥୁଲେ ସିଆଡ଼େ ସିଆଡ଼େ ତାଙ୍କ ଜୀବନର ଗୋଟିଏ 
ଗୋଟିଏ ଘଟଣା ଚିତ୍ର ପରି ଦିଶିଯାଉଥଲା।” ଧୁଳି, ବାଲି, ପଙ୍କ, କାଦୁଅ ଗାଁ ସହ 
ମାନବର ଯେଉଁ ଆବେଗିକ ସଂପର୍କ ଓ ମଧୁର ଅନୁଭୂତି ଥାଏ ତାହା କଦାପି ସହରରେ 
ମିଳେ ନାହିଁ 
ଗ୍ରାମୀଣ ସମାଜରେ ଜାତିଭେଦ ପ୍ରଥାର ଉତ୍କଟ ରୂପ ଭୀମ ପୃଷ୍ଚିଙ୍କ ' କୁହୁକ 
କଣା” ଗଛରେ ପର୍ଯ୍ୟବସିତ। ରକ୍ଷଣଶୀଳ ଗ୍ରାମ୍ୟ ସମାଜରେ ନୀଚ ଜାତି ଓ ଅନ୍ୟ 
ଧର୍ମର ଲୋକଙ୍କ ପାଇଁ ମନ୍ଦିର ପ୍ରବେଶ ନିଷେଧ । ମନ୍ଦିର ପାଚେରି ଭଙ୍ଗାଯାଇ ସେଠାରେ 
ଗୋଟାଏ ବଡ଼ ଗେଟ୍‌ ଲାଗିଛି । ଗେଟ୍‌ରେ ଲୁହା ଗ୍ରୀଲ୍‌ରେ ଶହେ ବୟାନବେ କଣା 
କରାଯାଇଛି । ଗାଁ ସାରା ଏହି କୂୃହୁକ କଣାବାଟେ ଦିଅଁ ଦର୍ଶନ କରନ୍ତି। ଗାଳିକଙ୍କ 
ଭାଷାରେ “ ସାତଶହ କୋଡ଼ିଏ ବର୍ଷର ନଅଟା ପୁରୁଣା ପୋକଖୁଆ ବେହେଡ଼ା ଦାନ୍ତ 
(ନଂ କଣା) ଉପାଡ଼ି ବ୍ରାହ୍ମଣୀ ନଇକୁ ସମୟ ଫିଙ୍ଗଦେଲା।” ରକ୍ଷଣଶୀଳ ପରମ୍ପରାକୁ 
ହଟେଇ ସୁସ୍ଥ ସମାଜ ଜୀବନ ପାଇଁ ଗାଛିକ ଏଠାରେ ବାଉ ଦେଇଛନ୍ତି | ଶିଳ୍ଚଳନିତ 
ବିସ୍ଥାପନ, ସୁବିଧାବାଦୀ ରାଜନୀତି, ଅସାଧୁ ଜନତାଙ୍କ ସ୍ବାର୍ଥପର ମନୋଭାବ ଆଦି 
ଗ୍ରାମୀଣ ଘଟଣାଗୁଡ଼ିକୁ ନେଇ ଗାଳିକଙ୍କ ' ପାନଗପ” ଓ ' ପୋକ” ଗଛ ରଚିତ | ଉପକୂଳ 
ଓଡ଼ିଶାରେ ପ୍ରତିବର୍ଷ ବାତ୍ୟା ଓ ବନ୍ଯାର ସାମ୍ପା କରୁଥିବା ମଣିଷ ସବୁ ହରାଇ ମଧ୍ଯ 
ଭାଙ୍ଗ ନ ପଡ଼ି ସ୍ଵାଭାବିକ ଜୀବନ ଜିଇବା ଓ ଉଜ୍ମଳ ଭବିଷ୍ୟତର ସ୍ଵପ୍ନ ଦେଖୁବାକୁ 
ନେଇ ‘ଏବେ ଆମେ ଭଲ ଅଛୁ' ଗଛ ରଚିତ | ଗାଳିକ ପୃଷ୍ଟିଙ୍କ ଅଧେ ମଣିଷ" , 
‘ମାଙ୍କଡ଼ ମଣିଷ” , ‘ଟାକୁଆ? ପ୍ରଭୃତି ଗଳ୍ପରେ ଆଦିବାସୀ ଗାଁର ବିଭିନ୍ନ କଥା ବର୍ଣ୍ଣିତ 
ହୋଇଛି | 
ଗାଁ ଭୂଇଁ ପ୍ରତି ଗାନିକ ପ୍ରଶାନ୍ତ ମହାନ୍ତିଙ୍କ ଲେଖନୀ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ସମର୍ପିତ ହୋଇଛି | 
ତାଙ୍କର ଅଧୁକାଂଶ ଗଳ୍ପରେ ଗାଁ ମାଟିର ମୋହ ପାଠକୀୟ ଆଦୂତି ଲାଭ କରିଛି। 
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ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗନଂସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଟିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ର୍ୟ ୧ ୫୫ 


ଆଜିର ଅନେକ ବଡ଼ ନେତା, ଅଫିସରଙ୍କ ପିଲାଦିନ ଗାଁରେ ଅତିବାହିତ ହୋଇଛି। 
ହେଲେ ସମୟକ୍ୂମେ ସମସ୍ତେ ଗାଁକୁ ଭୁଲି ସହରକୁ ଆପଣେଇ ନେଇଛନ୍ତି! “ ଭଉଁରୀ 
ଭିତରେ ଭାଗ୍ୟ” ଗଛରେ ଗାଳିକ ଏହି ନାମକରା ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ କହିଛନ୍ତି 
“ ସମସ୍ତେ ଗାଁ ମାଟିର ପିଲା, ସମସ୍ତଙ୍କ ଶୈଶବ, କୈଶୋର ଶାଗପେଯରେ କଟିଛି; 
ଅଥଚ କିଏ ତାଙ୍କ ନିଜ ଗାଁ ମାଟି ପାଇଁ କ'ଣ କରିଛନ୍ତି ୨ ସମସ୍ତେ ସହର ତିଆରି 
କରିଛନ୍ତି ନିଜ ପାଇଁ, ସବୁ ସୁବିଧା ଠୁଳ କରିଛନ୍ତି ସେଇଠି! କଳାଧନର ମିଶାଣ 
ଫେଡ଼ାଣରେ ନିତି ତାଙ୍କ ସଂପର୍କ ଆଗକୁ ବଢ଼ିଛି। ତାଙ୍କ ପ୍ରାସାଦ ଆକାଶକୁ ଛୁଉଁଛି। 
ତାଙ୍କ ସୁଖସ୍ଵାଚଥନ୍ଦ୍ଯର ତାଲିକା ଲମ୍ଭି ଲମ୍ବି ଯାଇଛି। ପରାରିଛ କେବେ ସେମାନଙ୍କ 
ଭିତରୁ ଜଣକୁ ଯେ ତମେ ତମ ପ୍ରିୟ ଜନ୍ମମାଟିକୁ, ଗାଁକୁ, ପ୍ରକୃତିକୁ ଭୁଲିଲ କେମିତି ଓ 
କାହିଁକି ?” 

ଗ୍ରାମ ପ୍ରତି ହୀନମନ୍ୟତା ପ୍ରକାଶ କରି ତାକୁ ଭୁଲିଯିବା ଅବିବେକିତାର ପରିଚୟ | 
ଗାଁ ହିଁ ମାନବ ସଭ୍ୟତାର ଆଦିଭୂମି ଯିଏ ପେଟକୁ ଦାନା ଯୋଗାଏ | “ସ୍ଵପ୍ନ ତଲାସର 
ଲଗ୍ନ' ଗଳରେ ଗାନ୍ିକ କହିଛନ୍ତି “ ଗାଁ ହି ସହରୀ ମଣିଷର ମୁଳ; ଏ ମାଟି ହିଁ ସହରୀ 
ମଣିଷଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ଏ ମାନବ ସଭ୍ଯତାକୁ ଦେଇ ରଗଲିଛି ଦି'ଓଳି ଦୂଇମୁଠା 
ଖାଦ୍ୟ ” ଗାଁ ଛାଡ଼ି ସହରରେ ଦୀର୍ଘବର୍ଷ ରହିଲେ ବି ବ୍ୟକ୍ତିର ହୃଦୟରେ ଭିଟାମାଟିର 
ବାସ୍କା ଜଡ଼ିତ ହୋଇ ରହିଥାଏ | ରୂପା ଜହୁର ଠିକଣା” ଗଳ୍ପରେ ଅନିମେଶ୍‌ ଗାଁ ମାଟିର 
ମୋହକୁ ଭୁଲିପାରି ନାହିଁ। ଅନିମେଶର ଗାଁ ପ୍ରୀତିକୁ ନେଇ ଗାଳିକ କହନ୍ତି “ଗାଁ 
ଛାଡ଼ିବା ପ୍ରାୟ ବାଇଶି ତେଇଶି ବର୍ଷ ହେଇଗଲା ପୁଣି ଗାଁ ମାଟି ସହ ଯୋଡ଼ିହେବାର 
ସମୟ ଆସିବ କି ନାହିଁ ଜଣାନାହିଁ। ଅଥଚ ଗାଁ ମାଟିର ବାସ୍ଵା ଛାତି ତଳେ ଅବିରତ 
ଭଉଁରି ଖେଳୁଛି । ସହରର ସୁବିଧା, ସୁଯୋଗ, କର୍ମଭୂମିର ସନ୍ଧାନ ଓ ଜୀବନ ବୃତ୍ତି 
ଭିତରେ ଅନିମେଶ ଅତୀତର ଗ୍ରାମପ୍ରୀତି ଦୁର୍ବଳତାକୁ ଅହରହ ଅନୁଭବ କରିପାରିଛି 
ନିଜ ଭିତରେ ।” “ଅତଡ଼ା”, ‘ବେହଡ଼ା', “ସୁଖ ସନ୍ଧାନ”, ‘ରାମବାଣ', ଭଙ୍ଗା 
ଦେଉଳର ପାରା', “ ଇଛା ମୂତ୍ୟୁ' ପ୍ରଭୃତି ଗଳରେ ଗାଳିକ ଗାଁ ପ୍ରତି ତାଙ୍କ ଭଲପାଇବୀକୁ 
ଦେଖାଇଛନ୍ତି | 

ରକ୍ଷଣଶୀଳ ଗ୍ରାମୀଣ ସମାଜ ଝିଅର ପାଠପଢ଼ାକୁ ସମର୍ଥନ କରିବାରେ ସର୍ବଦା 
କୁଣ୍ଠିତ ହୋଇଛି ! ଫକୀରମୋହନଙ୍କ ଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ଅନେକ ଗାନ୍ିକ ଏ ସଂପର୍କରେ 
ଲେଖନୀ ଚଳାଇଛନ୍ତି । ଚିତ୍ତ ରଂଜନ ପଣ୍ଡାଙ୍କ ' ପାପୋଛ ” ଗଛରେ ଗ୍ରାମବାସୀ ପଦନ 
ସାହୁ ଝିଅର ପାଠପଢ଼ାକୁ ନେଇ ପ୍ରତିକ୍ରିୟାଶୀଳ ହୋଇଛନ୍ତି। “କି ଯୁଗ ହେଲା! 
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୧ ୫୬ ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗନ-ସ୍ବଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ର୍ 


ପଦନ ସାହୁ ଧନ ବଳରେ କ'ଣ ଧରମ କରମ ମାନୁଛି ! ଯବାନୀ ଝିଅକୁ ନେଇ ତିନି 
ଗାଁରେ ପଢ଼ଉଛି। ଝିଅ ଘିଅ, ବଢ଼ିଲା ଝିଅ ଏରୁଣ୍ଡିବନ୍ଧ ଡେଇଁବା ଶାସ୍ତ୍ର ବିରୁଦ୍ଧ । ଆଉ 
ତା'ଝିଅକୁ ଦେଖ| ଅଳପ ଦିନେ ତାକୁ ଲକ୍ଷ୍ମୀ ଛାଡ଼ିଯିବେ | ଗାଁକୁ ବି ବିପତ୍ତି ପଡ଼ିବ।” 
କେବଳ ଝିଅ ନୁହେଁ ଗାଁ ବୋହୂ ପ୍ରତି ଶାଶୁର ମନୋଭାବକୁ ଦର୍ଶାଇ ଗାଳିକ ଏହି 
ଗଳ୍ପରେ କହିଛନ୍ତି “ଆମେ ସବୁ କ'ଣ ବୋହୂ ହେଇ ନ ଥିଲୁ | ମୁଁ ଗରିଗାରିଟା 
ଉତିଆଣି ଛୁଆଙ୍କୁ ସମ୍ଭାଳି ସବ୍ଉଶଙ୍କ କାମ କରୁଥଲି। ସେଥୁରେ ପୁଣି ଗୋରୁଗାଇ, 
ବିଲବାଡ଼ି କାମ| ଏତେ କରି ଧରି ମୋ ଶାଶୁର ଗଞ୍ଜଣା କହିଲେ ନ ସରେ | ଏମିତି କି 
କୀମ ଇଏ କରି ପକଉଛି ଯେ ଅଣ୍ଟା ଭାଙ୍ଗପଡୁଛି।” 


ଗାଁର ଅଭାବୀ ସଂସାରରେ ମିଳିମିଶି ଚଳିବାରେ ହିଁ ପ୍ରକୃତ ଶାନ୍ତି ମିଳେ। ଏ 
ପ୍ରସଙ୍ଗରେ ' ନରକ” ଗଳ୍ପରେ ଗାଳିକ କହନ୍ତି “ ସାଧୁଆଟା ବହୁତ ପଛରେ ପଡ଼ିଗଲା | 
ପଲେ ପିଲା। ସବୁ ଦିନମଜୁରିଆ! କେମିତି ଗୁଜୁରାଣ ମେଣ୍ଟଉଛନ୍ତି ! ତାଙ୍କ ଝଗଡ଼ା 
ଝାଣ୍ଡି ତ କେହି ଶୁଣିନି। ସମସ୍ତଙ୍କୁ ବାଗେଇ ରଖୁଛି। ସେ ତ କାହାରିକୁ ରାମକୃଷ୍ଣ 
କହେନା | ତା”' ଖଞ୍ଜଣି ଭଲ ତ ସେ ଭଲ। ନାତି ଆଣି ଆମ ଘରେ ଛାଡ଼େ | ରାତିରେ 
ପୁଅ କାନ୍ଧେଇ ନେଇଯାଏ। ସେ ନ ଗଲେ କେହି ପାଟିକୁ ଗୁଣ୍ଡା ନେବେନି। କୋଉ 
କ୍ଷୀରୀପୂରୀ ଖାଉଛନ୍ତି ! ଖୁଦଜାଉକୁ କଳମ ଶାଗ! କେତେବେଳେ କେମିତି ଗାଡ଼ିଆ, 
ଚୁଆ ମୀନ | ବାଣ୍ିକୂଣ୍ଠି ଖାଆନ୍ତି। ସତରେ ଶାନ୍ତିରେ ହିଁ ସେଇ ଅଛି । ଅଣନାତି ଆସି 
ଦେଖୁବାକୁ ବାହାରିଲାଣି।” 


ଗାଁର ବଡ଼ ବା ଯୌଥ ପରିବାରର ସୁଖଶାନ୍ତି ସହରର ଛୋଟ ପରିବାରରେ 
ମିଳେନି | ଅର୍ଥଦ୍ଵାରା ସୁଖଶାନ୍ତି କିଣାଯାଇ ପାରେ ନାହିଁ କି ପ୍ରାକୃତିକ ଶୋଭାର ଆନନ୍ଦ 
ମିଳେନାହିଁ। ଗାଁର ସବୁଜିମା ବିମଣ୍ଡିତ କ୍ଷେତବାଡ଼ି ଆଜି ସହରର କଳକାରଖାନା 
ଦ୍ଵାରା କବଳିତ । ଗାଁର ଭାଇର୍ରା, ଆତ୍ମୀୟତା ବି ସହରରେ ବିଲୁପ୍ତ । ଗାଳିକ ଗାଁର 
ସ୍ବେହପ୍ରୀତି ପ୍ରସଙ୍ଗରେ “ ତିନିକରଣ” ଗଛରେ କହିଛନ୍ତି “ ଯେଉଁଠି ବ୍ଲାଷ୍ଟ ଫର୍ଣ୍ତେସ୍‌ରେ 
ଦିନରାତି ରଡ଼ ନିଆଁ ଉଠୁଛି ସେଠି ଆମ ଜମି ଥଲା। ଗୋଟିଏ କେଣ୍ଡାରେ ଆଞ୍ଜଳାଏ 
ଧାନ ଫଳୁଥଲା। ଜାତିଜାତିକା ଚଢ଼େଇ ଆସି ବିଲବାଡ଼ିରେ ପଡ଼ନ୍ତି। ଆମେ ପାଣି 
କାଦୁଅରେ ଚବର ଚବର ହେଇ ତାଙ୍କ ପିଛା କରୁ, ଟେକା ଫୋପାଡ଼, ବାଟୁଳିଖଡ଼ା 
ମାରୁ | କମ୍ପାନୀ ଗେଟ୍‌ ପାଖରେ ଆମ ପାନ ବରଜ, ପୋଖରୀ ଥଲା! ଖରାଦିନେ ପାଣି 
ବୋହି ବୋହି ପାପୁଲି ଖାଇଯାଏ | କମ୍ପାନୀ ଲମ୍ବା କୋଠା ଠେଇଁ ଆମ ଗାଁ ଥଲା! ଦି' 
କଡ଼ରେ ରାଳଛପର ଘର | ମଝିରେ ଦାଣ୍ଡ। ସେଇଠି ଖେଳୁଥଲୁ। ବୋହୂଗେରି, 
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ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗନ ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ର୍ୟ ୧୫୭ 


ଲୁଚକାଳି... | ୟା” ତା' ଘରକୁ ଗଳିଯାଉଥଲୁ। କାହା ବୋତଲରୁ ଆଗର ତ କାହା 
ବାଡ଼ିରୁ କୋଳି ଆଣି ଖାଉଥଲୁ। ଗୋଟାଏ ପରିବାର ପରି ଲାଗୁଥଲା।” 


ଗ୍ରାମ୍ୟ ମାଟିମନସ୍କ ଆଉ ଜଣେ ଗାଳିକା ହେଉଛନ୍ତି ଚିରଶ୍ରୀ ଇନ୍ଦ୍ର ସିଂ । ପାଣି 
ଅଭାବରୁ ରଷୀର ଦୂରବସ୍ଥା ବିଷୟରେ ସେ ବବର୍ଷାଂ ଗଳ୍ପରେ ଦର୍ଶାଇଛନ୍ତି। ବର୍ଷା 
ସମୟରେ ଗାଁ ଆକାଶର ଦୂଶ୍ୟ ସମ୍ପର୍କରେ ଗାଳ୍ଚିକାଙ୍କ କାବ୍ୟିକ ଉନ୍ତି ହେଲା “ କଳା 
କୋଚଟ ମେଘରେ ଅଲରା ବଲରା ଆକାଶ | ତାଳଗଛ ମଥାନରେ ମଥ ହେଉଥାଏ 
ବାଇବିତାଳ ବିଜୁଳି।” ସେମିତି “ ଜିଅନ୍ତା ମାଛ” ଗଳରେ ସ୍ଵାମୀ ଅତ୍ୟାଗାର ସହି ନ 
ପାରି ଜୀବନ ହାରିବାକୁ ଯାଇଥୁବା ନାରୀ ଗାଡ଼ିଆରେ ମାଛମାନଙ୍କୁ ଦେଖୁ ମନ ପରିବର୍ଭନ 
କରିଛି । ଆମ୍ମହତ୍ୟାକୁ ଭୁଲି ସେ ମାଛଧରାରେ ଲାଗିପଡ଼ିଛି। ‘ ଉତିଆଣି ସଞ୍ଜ” ଗଛରେ 
ଉମା ବ୍ରାହ୍ମଣୀ ତା” କୁଷ୍ଠ ରୋଗାକ୍ରାନ୍ତ ଭେଣ୍ଡିଆ ପୁଅକୁ ଭଲ କରିବାକୁ ଯାଇ ଗାଁ ଗାଁ 
ବୁଲି ଭିକ ମାଗିଛି। ଉତିଆଣି ସଞ୍ଜ ସମୟରେ ସେ ରାଧାମାଧବଙ୍କୁ ସଞ୍ଜ ଆଳତି ଦେଇ 
ତା” ପୁଅର ଆରୋଗ୍ୟ କାମନା କରିଛି । ବାତ୍ସଲ୍ୟ ପ୍ରେମ ସହ ଗ୍ରାମୀଣ ମଣିଷଙ୍କ 
ଆରାର ବିଚାରକୁ ନେଇ ଏହି ଗଛ ପରିକଳିତ | ଗାଁର ଆଖୁରଷ ଓ ଗରିବ ଆଖୁରାଷୀର 
ଯନ୍ତ୍ରଣାଦଗ୍ଧ ଜୀବନକୁ ନେଇ ତାଙ୍କର ଯନ୍ତା! ଗନ୍ଧ ରଚିତ | ‘ଶେଷଚିତା' ଗଛରେ 
ମହାବାତ୍ୟାଜନିତ କ୍ଷୟକ୍ଷତି ଓ ଗ୍ରାମୀଣ ମଣିଷର ଦୁର୍ଦଶାକୁ ସେ ବ୍ୟକ୍ତ କରିଛନ୍ତି । ମଣିଷର 
ଦୁଃଖଯନ୍ତରଣା ତାଙ୍କ ସୃଷ୍ଟିରେ ଯେପରି ଚିତ୍ରିତ, ପ୍ରକୃତିର ଅବକ୍ଷୟକୁ ନେଇ ସେ ମଧ୍ଯ 
ମର୍ମାହତ । “ଜହର” ଗଳ୍ଧରେ ପ୍ରାଚୀ ନଦୀର ଶୋଚନୀୟ ସ୍କିତି ସମ୍ପର୍କରେ ଗାଳ୍ଚିକା 
କହିଛନ୍ତିଓ “ ମାଇଲ୍‌ ମାଇଲ ବ୍ୟାପୀ ଧାନ, କୋଳଥ, ମୁଗ, ଚିନାବାଦାମ ଓ ଆଖୁ 
ଫସଲର କିଆରି ତଳେ ପ୍ରାଚୀ ନଦୀ ଗୋଟେ କରୁଣ କିମ୍ବଦନ୍ତୀୟ ଗୋଟେ ପୁଣ୍ୟତୋୟା 
ଓ ପ୍ରଗଳ୍ଭା ପୁରୁଣା କବିତା!” ତାଙ୍କର କାବ୍ୟିକ ବର୍ଣନା ମଧ୍ଯରେ ଗ୍ରାମର ପ୍ରାକୃତିକ 
ଶୋଭାର ଜୀବନ୍ତ ଆଲେଖ୍ୟ ଏଥରେ ପରିଲକ୍ଷିତ ହୁଏ । “ଶୋଷ” ଗଳ୍ପରେ ଗାଁରେ 
ପାଣି ନ ଥିବା ପାଟର ବର୍ଣ୍ଣନା କରିବାକୁ ଯାଇ ଗାନିକା କହିଛନ୍ତି “ ଏଇନା ବୈଶାଖ 
ମାସ । ଲାଞ୍ଜଛିଣ୍ଡା ଗୁଡ଼ି ପରି ପଡ଼ିଛି ଲାଞ୍ଜଛିଶ୍ଚା ଯୋର | ପାଣି ତ ନାହିଁ, ଅଛି ଆମ୍ଭ 
ଯାଉ ପରି ବହଳିଆ ବହଳିଆ ଡହକ କାଦୁଅ ହାଣ୍ଡିଏ ଦି' ହାଣ୍ଡି!” 

ଗ୍ରାମ ଅନୁରାଗୀ ଗାଛିକ ଯଶୋବନ୍ତ ସାମଲ ତାଙ୍କ ଗଳ୍ପରେ ଗାଁର ପ୍ରକୃତି ଓ 
ଗ୍ରାମୀଣ ଜନତାଙ୍କ ପ୍ରବୃତ୍ତକୁ ଦେଖାଇଛନ୍ତି। ତାଙ୍କର ‘ବନସାଇ” ଗଛରେ ଦୀନବନ୍ଧୁ ଗାଁ 
ସହିତ ସଂପର୍କ ତୁଟେଇ ସହରିଆ ହୋଇଥୁବାବେଳେ ବନ୍ଧୁ ସନା କିନ୍ତୁ ଗ୍ରାମୀଣ ଜୀବନକୁ 
ଆଦରି ନେଇଛି। ସନା ପାଇଁ ଗାଁ ହୋଇଛି ସ୍ଵର୍ଗ। ଗାଁ ସହ ସମ୍ବନ୍ଧ କାଟିବାକୁ ସନା 
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୧୫୮ ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦଗଳ୍ପ“ସ୍ବଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ରଯ 


କେବେ ଚିନ୍ତା କରିପାରିନାହିଁ। ସବୁ ପ୍ରକାର ଅଭାବ ଅସୁବିଧା ସତ୍ତ୍ଵେ ଗାଁର ଡାକ ତା” 
ପାଇଁ ବଡ଼ ହୋଇଛି । ଗାଳ୍ିିକଙ୍କ ଭାଷାରେ- “ନାଭି ନାଡ଼ କାଟିବା ପାଇଁ ବଳ, 
ସାହସ ଓ ଧୈର୍ଯ୍ୟ ତା'ର କୂଳେଇ ନାହିଁ। ମୁକ୍ତ ହେବାପାଇଁ ଚେଷ୍ଟାକରି ଛନ୍ଦି ହୋଇ 
ପଡ଼ିଛି ଅଧକ । ଦଣ୍ଡା ଗୋହିରିର କିଆଫୁଲ ବାସ୍କା ପାଚିଲା ଧାନ କିଆରିର ଶାଗୁଆ 
ସକାଳଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ହୋଲିଖେଳ, ଦୋଳମେଲଣ, ଏକୋଇଶା ପୂଜା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ସବୁଥିରେ ତା'ର ଦୁର୍ବାର ଦୁର୍ବଳତା ଏମିତିକି କୌଣସି ଦୂର ବନ୍ଧୁ ଘରେ ଚାରିଦିନ 
ଅଟକି ଯିବାର ନଜିର ମଧ୍ଯ ନଥୁଲା!” ତାଙ୍କର “ ଗାଁରୁ ଛକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ” ଗଛରେ ଗ୍ରାମୀଣ 
ଜନତାଙ୍କ ନୀତି ଆଦର୍ଶର ଅବକ୍ଷୟ ଉପରେ ଆଲୋକପାତ କରାଯାଇଛି | ' ଅଘରିଆ!” 
ଗଛରେ ବନ୍ୟା, ବାତ୍ୟାରେ ସର୍ବସ୍ବ ହରାଇ ରଘୁ ପଧାନ ମୁଣ୍ଡ ଗୁଞ୍ଜିବାକୁ କୋଉଠି 
ଆଶ୍ରୀ ପାଇନି, ସରକାରୀ ସାହାଯ୍ୟ ମଧ୍ଯ ତା ପାଇଁ ସ୍ଵପ୍ନ ହୋଇ ରହିଛି | ରଘୁ ପଧାନ 
ଚରିତ୍ର ଅବଲମ୍ବନରେ ଗାଁର ଦରିଦ୍ର ଜନତାଙ୍କ ଦୂର୍ଦଶାକୁ ଗାନିକ ଦେଖାଇଛନ୍ତି | ବିସ୍ଥାପନ 
ସମସ୍ୟାକୁ ନେଇ “ସହମତି! , ‘ ଗାରୁମାଝୀ” ଗଛ ରଚିତ | ଭିଟାମାଟି ଛାଡ଼ିଯାଇଥବା 
ମଣିଷଙ୍କ ଯାତନାକୁ ଏସବୁରେ ଦର୍ଶାଇ ଦିଆଯାଇଛି। 


ପ୍ରାଥମିକ ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ଓଡ଼ିଆ ଗଛ ଗ୍ରାମ୍ୟ ଜୀବନଭିତ୍ତିକ ଥଲା | ଗ୍ରାମୀଣ ଜୀବନର 
ଗାଲିଚଳଣି, ପର୍ବପର୍ବାଣି, ଧର୍ମବିଶ୍ଵାସ, ରୀଷବାସ, ବେପାରବଣିଜ, ଭାଇଗରା, 
ମତମତାନ୍ତର, ପାରିବାରିକ ସୁଖଦୁଃଖ ଇତ୍ଯାଦି ଗଳତର ବିଷୟବସ୍ତୁ ଭାବେ ଗୁହୀତ 
ହେଉଥଲା! ବନ୍ୟା, ବାତ୍ୟା ଭଳି ପ୍ରାକୃତିକ ବିପର୍ଯ୍ୟୟ ସଙ୍ଗେ ଜମିଦାର, ମହାଜନ, 
ସାହୁକାର, ବାବାଜି, ମଠମହନ୍ତ, ବିଟିଶ ଉପନିବେଶ ସରକାରୀ କର୍ମଚାରୀଙ୍କ ଶୋଷଣ 
ସେ ସମୟର ଗ୍ରାମୀଣ ମଣିଷଙ୍କ ଦୁର୍ଟତିକୁ ବ୍ୟାପକ କରିଥଲା ଗ୍ରାମ୍ୟ ସମାଜର ଆଧ୍ଥକ 
ଦୂରବସ୍ଥା, ନୀଚଜାତି ପ୍ରତି ଘୃଣ୍ଯ ମନୋଭାବ, ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସ ଓ କୁସଂସ୍କାରର କରୁଣ 
ପରିଣତି ଗପକୁ ବେଶ୍‌ ହୃଦୟଗ୍ରାହ୍ୟ କରିଛି | ଭାଗ୍ୟ, ଭଗବାନଙ୍କ ପ୍ରଭାବ ତକ୍ରାଳୀନ 
ପଲ୍ଲୀ ମଣିଷଙ୍କ ଉପରେ ଅଧୁକମାତ୍ରାରେ ଅନୁଭୂତ ହୁଏ | 


ଦ୍ଵିତୀୟ ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ଅର୍ଥାତ୍‌ ୧୯ ୨୦ ମସିହା ପରକାଳରେ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଜ୍ଞାନ 
ବିଜ୍ଞାନର ଦୃତ ପ୍ରସାର ହେତୁ ଗ୍ରାମୀଣ ଜନତାଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ପରିବର୍ଭନ ଆସିଛି | ଯନ୍ତ୍ରଶିଳର 
ବିକାଶ ଯୋଗୁଁ ଗ୍ରାମୀଣ କୂଟୀର ଶିଳ୍ପ ରୁଗ୍ଣ ହୋଇଛି । ଜମିଦାର, ସାହୁକାର ଶୋଷଣରେ 
ଅତିଷ୍ଠ ଗ୍ରାମୀଣ ମଣିଷ ପେଟ ପୋଷିବା ପାଇଁ ଗ୍ରାମ ତ୍ୟାଗ କରି ସହରରେ ଆଶ୍ରୟ 
ନେଇଛି । ପୁନଶ୍ଚ ପ୍ରାକୃତିକ ଦୁର୍ବିପାକ ପଲ୍ଲୀ ଜନତାର ମେରୁଦଣ୍ଡକୁ ବାରଂବାର 
ଦୋହଲାଇ ଦେଇଛି । ନିରନ୍ଧନ ମଣିଷ ଗାଁର ମୋହ ତୁଟାଇ ଆସାମ, ରେଙ୍ଗୁନ୍‌ ଭଳି 
ବିଦେଶ ମାଟିକୁ ରୋଜଗାର ପାଇଁ ଧାଇଁଛି | ମାତ୍ର ସେଠାରେ କୁଲି ସର୍ଦାର ଓ କାରଖାନା 
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ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦ୍ରଗଳ ସ୍ରଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ର୍ୟ ୧ ୫ ୯ 


ମାଲିକଙ୍କ ଅତ୍ୟାଗାର, ଜମିଦାର, ସାହୁକାରଙ୍କଠାରୁ ବଳିଯାଇଛି । ବିଦେଶର ଅସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟକର 
ପରିବେଶରେ ରହି ହାଡ଼ଭଙ୍ଗା ପରିଶ୍ରମ କଲେ ମଧ୍ଯ ଦୁଇଓଳି ଖାଇବାକୁ ନ ପାଇବା 
ତା' ପାଇଁ ଅସହ୍ୟ ହୋଇପଡ଼ିଛି । ରୋଗଯନ୍ତ୍ରଣାରେ ସଢ଼ି ପୋକମାଛି ପରି ମରିଛି। 
ବିସ୍କାପନ ଓ ସହରୀ ସଭ୍ଯତାର ପ୍ରଭାବରେ ଗାଁର ଯୌଥ ପରିବାର ପରମ୍ପରା 
ଭାଙ୍ଗିଯାଇଛି। ଗାଁ ମଣିଷଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ପୂର୍ବର ସ୍ବେହ, ସହାନୃଭୂତି ମଧ୍ଯ ହ୍ରାସ ପାଇଛି। 
ଭାଇ-ଭାଇ, ବାପ-ପୁଅର ସଂପର୍କରେ ଭଟ୍ଟା ପଡ଼ିଛି | ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ସଂସ୍କୃତିର ଅନ୍ଧାନୁକରଣ 
ବି ଗ୍ରାମୀଣ ଜୀବନ ଉପରେ କୂପ୍ରଭାବ ପକାଇଛି । ପୁନଶ୍ଚ ସମାଜବାଦ ଚେତନାର 
ବିକାଶ ଫଳରେ ପଲ୍ଲୀ ମନୁଷ୍ୟ ମଧ୍ଯରେ ବ୍ୟକ୍ତି ସ୍ବାତନ୍ତ୍ୟ ଜାଗରିତ ହୋଇଛି | ଜମିଦାର, 
ମହାଜନ, ସରକାରୀ କର୍ମଗ୍ାରୀଙ୍କ ଅନ୍ୟାୟ ଅନୀତି ବିରୋଧରେ ତା”ର ପ୍ରତିକ୍ରିୟା 
ପ୍ରକାଶ ପାଇଛି | ଓଡ଼ିଆ ଗଳ୍ପର ପ୍ରଥମ ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ପଲ୍ଲୀ ଜୀବନରେ ଯେଉଁ ସରଳତା 
ଦେଖୁବାକୁ ମିଳେ ଦ୍ଵିତୀୟ ପର୍ଯ୍ୟାୟରେ ତାହା ଜଟିଳ ରୂପ ନେଇଛି। 


ସ୍ଵାଧୀନତା ପରକାଳରେ ଓଡ଼ିଶାରେ କୃଷି, ଶିକ୍ଷା, ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟ ଓ ଗମନାଗମନର 
ଆଶାନୁରୂପ ଉନ୍ନତି ସାଧନ ହୋଇପାରିନାହିଁ। ଯାହାଫଳରେ ଗ୍ରାମୀଣ ମଣିଷ ନିଜର 
ଆବଶ୍ୟକତା ପୂରଣ ନିମନ୍ତେ ସହର ଉପରେ ନିର୍ଭର କରିଛି। ସହରୀ ଜୀବନଚର୍ଯ୍ୟାରେ 
କେତେକ ନିଜକୁ ଅଭ୍ଯସ୍ତ କରିଦେଇଥବା ସମୟରେ ଆଉ କିଛି ବ୍ୟକ୍ତ ସକଳ 
ଦୁଃଖଯନ୍ତ୍ରଣା ସତ୍ତ୍ଵେ ଗାଁକୁ ପରିତ୍ୟାଗ କରିପାରିନାହାନ୍ତି । ସାମନ୍ତବାଦର ଅବକ୍ଷୟ, ଗ୍ରାମୀଣ 
ଜୀବନ ଓ ସଂସ୍କୃତିରେ ପରିବର୍ଭନ ଆଦି ଘଟଣାବଳୀ ଏହି ସମୟର ଓଡ଼ିଆ ଗଳ୍ପରେ 
ରୂପାୟିତ ହୋଇଛି ! ୧୯୮୦ ମସିହା ପରବର୍ଭୀ ଓଡ଼ିଆ ଗଳ୍ପରେ ପଲ୍ଲୀ ଚେତନା ପୁଣି 
ବଳିଷ୍ଠ ରୂପ ନେଇଛି | କାରଣ ଅଧୁକାଂଶ ଗାଳଛିକ ସହରରେ ରହୁଥଲେ ମଧ୍ଯ ସେମାନଙ୍କ 
ବାଲ୍ୟ, କୈଶୋର ଗାଁରେ ବିତିଛି। ପୁଣି ସହରର ନିଃସଙ୍ଗତା, ଅସହାୟତା ମଧ୍ଯରେ 
ସେମାନେ ଅଣନିଃଶ୍ଵାସୀ ହୋଇ ଗାଁକୁ ଖୋଜିଛନ୍ତି । ମଧୁର ଗ୍ରାମ୍ୟ ସ୍ୃତିକୁ ଗଳ୍ପରେ ରୂପ 
ଦେଇଛନ୍ତି। ବର୍ଭମାନ ଓଡ଼ିଶାର ଗାଁଗହଳିରେ ସହରୀ ସୁବିଧା ପ୍ରାୟ ଉପଲବ୍ଧ | ସହର 
ପରି ଗ୍ରାମ ପ୍ରତୀୟମାନ ହେଉଥଲେ ବି ଗାଳିକମାନଙ୍କ ଆବେଗ ପ୍ରବଣ ହୃଦୟ ଗାଁକୁ 
ହିଁ ଲୋଡ଼ିଛି। ଗାଁରେ ପିଚୁରାସ୍ତା, ପାଇପ୍‌ ପାଣି, ଷ୍ଠିଟ୍‌ ଲାଇଟ୍‌ ବ୍ୟବସ୍ଥା କରି ଦେଲେ 
ଏହା କେବେ ସହର ହୋଇଯିବ ନାହିଁ। ଗାଁର ବାହ୍ୟରୂପ ପରିବର୍ଭନ ହେବ ସିନା 
ଅନ୍ତଃ ରୂପ ବଦଳିବା କଷ୍ଟକର ବ୍ୟାପାର | କାରଣ ଗାଁ ଲୋକ ଯେତେ ଦାମିକା ସୁଟ୍‌ବୁଟ୍‌ 
ପିନ୍ଧିଲେ ବି କାନ୍ଧରେ ଗାମୁଛା ପକାଇବାକୁ ପସନ୍ଦ କରେ। ଭାଇମାନେ ଭିନ୍ନେ 
ହୋଇଗଲେ ମଧ୍ଯ ଅସୁବିଧାବେଳେ ପରସ୍ପର ପାଖରେ ଠିଆ ହୁଅନ୍ତି। ଗାଁର ସ୍ତ୍ରୀ ଲୋକଙ୍କ 
ମଧ୍ୟରେ ଯେତେ ମନୋମାଳିନ୍ୟ ଥାଉ ପଛେ ଦାଣ୍ଡରେ ଏକତ୍ର କୋଠିକରି ପୂଜା 
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୧୬୦ ଓଡ଼ିଆ କ୍ଷୁଦଗଳ୍ପସ୍ଷ୍ଟାଙ୍କ ଚିନ୍ତାଚେତନାର ବୈଚିତ୍ର୍ୟ 


କରନ୍ତି । ଗାଁ ସର୍ବଦା ଗାଁ। ଗାଁର କଥାକୁ ଆଜିର ଗାଳିକ ପ୍ରତୀକ, ଚିତ୍ରକଳ୍ପ ମିଥ୍‌ ଆଦି 
ବୌଦ୍ଧିକ ରୂପ ଦେଇ ମନୋଜ୍ଞ ଶୈଳୀରେ ପ୍ରକାଶ କରୁଛି । ଆଧୁନିକ ଗ୍ରାମୀଣ ସମାଜର 
ଅନ୍ୟାୟ, ଅନୀତି ଓ ଗ୍ରାମ୍ୟ ଜୀବନଚର୍ଯ୍ୟାର ବିଭିନ୍ନ ସ୍ଵରୂପକୁ ଗାଳିକ ସୂକ୍ଷ୍ମ ଦୃ୍୍ଚିରେ 
ପରଖୁଛି। ଜନ୍ମମାଟି ଗାଁକୁ ଭୁଲି ନ ଯାଇ ଏହାକୁ ସର୍ବାଙ୍ଗ ସୁନ୍ଦର କରି ଗଢ଼ିତୋଳିବା 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ନାଗରିକର ଧ୍ଧେୟ ହେବା ଉଚିତ୍‌ | ଗାଁ ମାଟିର ବିକାଶ ମାଧ୍ଯମରେ ବିଶ୍ବର 
ଉନ୍ନତି ସାଧନ ଓ ମାନବିକତାର ଜୟଗାନ କରିବା ହେଉଛି ଆଜିର ଓଡ଼ିଆ ଗଳ୍ପ ସୃଷ୍ଟିର 
ବୀଜମନ୍ତ୍ର 
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ସହାୟକ ଗ୍ରନ୍ମ 


ଗାହାଣ, କପିଳେଶ୍ଵର- ସମାକନ୍ଦଧତା ଓ ଯୂଚର ସୁ (ଓଡ଼ିଆ ୟୁଚର୫), ୧୯୯୪, 


ଅଗ୍ରଦୂତ : କଟକ 

ଗାହାଣ, କପିଳେଶ୍ଵର- କନିଚ-ଚିରାର - କନିଚ-ସାନିଚ% ୨୦୦୯, ସୋହମ୍‌ : 
କଟକ | 

ଚଇନି, ରତ୍ନାକର(ସଂ.)- ସ//6ନୋର ଓଡ଼ିଆ ସାନି, ୧୯୭୬, ସାଥୀମହଲ : 
କଟକ 

ଦାନୀ, ପୂର୍ଣ୍ଣାନନ୍ଦ ତ ଓଡ଼ିଅ/ 6୫ ଅଦଳ, ୧୯୮୯, ମେନକା ପ୍ରକାଶନୀ 
ସମ୍ବଲପୁର । 


ଦାଶ, କିଶୋରୀ ଚରଣ- କଥ/ସାନିଚୟର କନା ଓ କାଉର ୧୯୯୦, ଇଷ୍ଟର୍ଣ୍ଣ 
ମିଡ଼ିଆ ଲିଃ. : ଭୁବନେଶ୍ବର | 

ପଟ୍ଟନାୟକ, କୈଳାଶ - ୭ କନାମ ୭୫, ୧୯୯୮, ଫ୍ରେଣ୍ଡସ୍‌ ପଚ୍ଲିଶର୍ସ : କଟକ | 

ପଣ୍ଡା, ଚିତ୍ତ ରଂଜନ - ରାଜ କିଚି ଚିୟାଠା୍ ସୁଝି ଓ ନୁଝ ୨ ୦୧ ୫, ବିଜୟିନୀ 
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